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VORWORT. 


Die nachstehenden Abhandlungen sind aus der von 
William Q. Judge gegrundeten und von ihm herausge- 
gebenen Zeitschrift „ The Path^^ (der Pfad) genommen, wo 
sie in den Jahren 1887 — 88 in einerReihe von fortlaufenden 
Ardkeln mit der Ueberschrift „Bhagavad'Gita“ erschienen* 
Die in diesen Studien vorkommenden Zitate aus der Bha- 
gavad Gita selbst sind, was Satzgestaltung betrifft, 
nicht die gleichen, wie sie W. Q. Judge in seiner eige- 
nen englischen Ausgabe der Bhagavad Gita formulierte. 
Als W. Q. Judge diese Erlauterungen niederschrieb, war 
er noch nicht selbst an die Uebersetzung der Bhaga- 
vad Gita herangetreten, sondern benutzte die vorhan- 
denen Ausgaben, wodurch es kommt, dass die spatere 
Veroffentlichung seiner Uebersetzung, (welche tibrigens 
sich ideell mit der Ausgabe des Brahminen und Sanskrit- 
gelehrten Mohini N. Criatterji deckt, wenn sie auch eine 
ergebenere Sprache fiihrt) eine geringe Verschiedenheit 
in den Zitaten zeigt. Doch durfte dieses den ernsten 
Forscher und Jiinger der Wahrheit wohl kaum hindern, 
den hohen Wert der gegebenen Erlauterungen richtig zu 
schatzen. 



Mochten die deutschen Freunde der wahren TheO' 
sophischen Bewegung hiermit ein neues Verkntipfungs- 
mittel mit den erprobten Lehrern und Ftihrern der 
Menschheit zum eigenen Wohl und 2um besten unserer 
Nation in die Hand bekommen. 

Der Uebersetzer, 



I. 



!;enn man den Titel dieses heiligen Hindu- 
gedichtes umschreiben wollte^ dann wtirde 
er lauten: 

Das heilige Lied von Go ft, der zu Anfang des Kali- 
Viiga Oder des dtinklen Zeitalters auf die Erie kam^ urn 
die Menschen zu imterrichten and ihnen zu helfen. 

Gita heisst Lied, und Bhagavad ist ein Name von 
Krischna. Krischna ist ein Avatar*). Entsprechend den 


Anschauungen der Brahmanen leben wir jetzt im Kali- 
Yuga,**) das mit dem Tode Krischnas t) begann. 

Von Krischna wird gesagt, dass er kam, urn den 
Menschen jene moralischen und philosophischen fdeen zu 
geben, welche fur die Zeit dieses Yugas zu wissen not- 
wendig seien; wenn diese zu Ende, und nach einer kurzen 
Periode der Finsternis wird ein besseres Zeitalter beginnen. 

Die Abfassung dieses Lehrgedichtes wird Vyasa 


*) Eine direkte Verkoiperung Gottes auf Erden. 

**) Wegen Kali Yugasiehe „Meer derTheosophie“ von W. Q. Judge, 
Seite 166, Dieses daueit 432000 Jahre, zerfallt aber m Cyklen von Je 
5000 Jahren, wovon jedesmal die ersten 2500 Jahre in’s Licht empor- 
steigen und die nachsten 2500 sich allniShlich wieder in dunklere Zu- 
stdnde hinaufbewegen, so dass die Totalwirkung trotz der anscheineiiden 
Verfinsterung der zweiten Hilfte dennoch einen hoheren Gesamtzustand 
der Evolution hervorruft. 

f) Im Jahre 3102 vor Christus. 


(Anmerktingen des Uebersetzers.) 
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zugeschrieben, ^und da von diesem auch gesagt wird, dass 
er den Menschen die Veden gegeben habe, so ist vorlaufig 
eine Diskussion uber die verschiedenen Daten ohne fiutzen 
und mag besser ftir eine andere Gelegenheit aufgeschoben 
werden. 

Die Bhagavad-Gita ist ein Teil der liahabharata, dem 
grossen Epos Indiens. Die Mahabharata hat ihren Nainen 
von ihrem Inhalt, der allgemeinen Geschichte des Hauses 
Bharata; Maha bedeutet gross. Ihre speziellere Aufgabe 
besteht jedoch in einem Bericht von den Kampfen zwischen 
den Kurus und Pandas, zwei starken Zweigen aus dieser 
Familie. Der in der Bhagavad-Gita enthaltene Teil ist 
der erhabene philosophische und metaphysische Dialog 
zwischenKrischnaundArjuna vordemBeginne einerSchlacht 
zwischen beiden um die Herrschaft kampfenden Stammen. 

Das Schlachtfeld ist auf eine Ebene verlegt, „Kuru- 
K$chetra“ genannt, welche auf einem Landstreifen nahe 
Delhi, zwischen Indus, Ganges unddem'Himalayagebirgeliegt. 
Manche europaischen Uebersetzer und Erklarer dieses 
Heldengedichtes , welche keine Kenntnis von dem 
psychologischen System der Hindus haben, ein System, 
das aber tatsachlich jedem Worte dieses Lehrgedichtes zu 
Grunde liegt, haben diese Ebene und die Schlacht rein 
buchstablich genommen ; einige sind dann soweit gegangen, 
dass sie die Handelsprodukte dieses Landes wahrend 
des mutmasslichen Zeitpunktes auffiihren, so dass die 
Leser dadurch auf die Motive fur diesenKampf schliessen 
sollten. Gewiss hat letzterer stattgefunden, denn der 
Mensch imitiert fortwahrend die hoheren spirituellen Re- 
gionen; aber ein grosser Weiser kann ebenso menschliche 
Ereignisse dazu benutzen, um auf allegorischer Grundlage 
ein edles philosophisches System zu errichten. In einer 
Beziehung gibt uns die Geschichte nur die kleinen Oder 
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grosser! Vorfalle aus der Evolution der Menschheit; aber 
in anderer Hinsicht kann uns eine grosse historische 
Epoche die Gemalde von der Evolutionsstufe der ganzen 
Menschheit oder von irgend einer korrespondierenden 
Fakultat der individuellen Seele geben* So sehen wir auch, 
wie sich westliche Gerniiter hie und da darilber wundern, 
dass eine solche erhabene metaphysische Diskussion durch 
die Kampfe von Barbaren entstellt werden sollte. Aber 
hier zeigt sich der materialisierende Einfluss der westlichen 
Kultur, wodurch man kaum fahig ist, diesem Teil des Epos 
eine hohere Bedeutung zuzuschreiben, obwohl man zuge- 
steht, dass man seinen Sinn noch nicht vollig er- 
forscht hat. 

Ehe die Upanischaden richtig wiedergegeben werden 
konnen, muss erst das System der indischen Psychologic 
verstanden sein. Aber selbst wenn dessen Existenz zu- 
gegeben wird, dann findet die englisch*) sprechende Welt 
immer noch eine grosse Schwierigkeit in dem Mangel 
an Worten, welche fur die im Sanskrit so hMig gefun- 
denen Ideen treffend gebraucht werden konnen. So 
miissen wir uns gedulden, bis eine neue Klasse von Worten 
entstanden ist, um diese, der westlichen Kultur noch 
fremden Ideen auszudrticken. 

Die Lage der Ebene, auf welcher die Schlacht sich 
abspielte, ist wichtig, und ebenso auch die Angabe der 
Strome und Berge, von denen sie umgrenzt wird. Ebenso 
notwendig ist ein Verstandnis fiir die Mamen der kampfenden 
Filrsten. Ja sogar die Stelle in der Mahabharata, in welcher 
sich das Lehrgedicht eingefugt findet, hat ihre tiefe Be- 
deutung, und wir dilrfen ubernichts in Unwissenheit bleiben, 
was mit den Vorgangen zusammenhangt Wenn wir 

*) Naturlich auch fiir die anderen Sprachen mit Ausnahme des 
Sanskrit. 
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glauben, dasjs Vyasa oder Krischna die heilige Ebene von 
Kuru-Kschetra imd den grossen Kampf nur als dekoratives 
Beiwerk fur sein Zwiegesprach benutzte, was wir aber 
ebenso ieicht weglassen konnen, dann gehr das ganze 
Gewicht des Dialogs verloren. 

Wenngleich die Bhagavad-Gita ein kleines Buch ist, 
so warden dochunter den Hindus mehrErklarungendariiber 
geschrieben, als die Christen zur Offenbarung St. Johannis 
besitzen. 

Ich beabsichtige nicht, mich mit diesen Komnien- 
taren zu befassen, einerseits well ich kein Sanskritge- 
lehrter bin, andrerseits weil kein grosser Gewinn daraus 
entspringen wiirde. Nanche von ihnen sind phantastisch, 
andere wieder unsachlich, und jene, welche wirklich von 
Wert sind, konnen von jedem eifrig Forschenden selbst 
studiert werden. Was ich mirhier vorgenommen habe und 
Allen bieten mochte, welche diese Zeilen lesen, ist 
ein Studium der Bhagavad^Qita durch das Leben jener 
spirituellen Lampe, sei sie nun klein oder gross, welche 
die hochsteSeele nahren und in uns wachsen lassen wird, 
falls wir ihrer Eroffnung folgen und eifrig nach ihr forschen 
wollen. Solcher Gestalt wenigstens ist das von Krischna 
in der Bhagavad-Gita gegebene Versprechen. 
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n. 

meinen einleitenden Worten erklarte ich bereits, da5S 
m? Kommentaren zur Bhagavad-Gita 

^ nicht befassen wiirde, da ich kein Sanskritgelehrter 

sei. Die meisten dieser Kommentare betrachten dieses 
Zwiegesprach von sehr verschiedenen Standpunkten. Viele 
Hindugelehrte sind liber die von Sankaracharya gegebenen 
Erklarungen nicht hinausgegangen und nahezu alle haben 
sich geweigert mehr zu tun, als die Erklarung der im 
ersten Kapitel erscheinenden Namen der verschiedenen 
Personen zu geben. 

Es existiert aber die hochste Autoritat fur das 
Lesen dieses Buches zwischen den Zeilen. Selbst die 
Vedas sagen, dass das, was wir von ihnen sehen, nur 
die enthilllte Veda sei, dass man aber darnach ringen sollte, 
uber diese enthiillte Veda empor zu kommen. Dadurch 
wird ohne jeden Zweifel angedeutet, dass die nicht enU 
haute Veda in dem verborgen oder enthalten sein muss, 
welches vor unseren ausseren Augen erscheint. 
Stiinde ims aber dieses Privilegium nicht zu, so waren 
wir tatsachlich auf die alleinige Erlangung des wahren 
Wissens durch die im sterblichen Erdenkdrper moglichen 
Erfahrungen angewiesenundwurden dadurch einerseits den . 
groben Fehlern derMaterialisten verfallen, welche behaupten, 
dass das Gemitt nur die Wirkung der in Tatigkeit ver- 
setzten Gehirnmolektile ist; auf der anderen Seite wurden 
wir tins dann aber wieder den kanonischen Gesetzen 
unterwerfen miissen, wonach das Gewissen nur dann ein 
sicherer Fiihrer ist, wenn es durch die exoterischen 
ausseren Gesetze der Kirchen oder der Brahminenkaste 
reguliert wird. Aber wir wissen sehr wohl, dass in dem 
materiellen, augenfalligen oder enthullten — Menschen 
der wirkliche Mensch steht, welcher nicht enthullt ist. 



Dieses wertvolle Vorrecht, .nach dem inneren Sinn aus- 
schauen zu diirfen, ohne dass dabei dem Text nicht zu- 
kommende Bedeutungen untergelegt zu werden brauchen, 
ist alien aufrichtigen Schulern und Forschern in den „heid- 
nischen“ und christlichen heiligen Schriften vorbehalten. 
Und in unserem vorliegenden Lehrgesprach erklM Krischna, 
dass er die Lampe der spirituellen Weisheit nahren wird, 
so dass die wirkliche Bedeutung seiner Worte zu Tage 
tritt. Ebenso vertreten auch die Upanischaden die Existenz 
einer Fakultat und deren richtigen Gebrauch, wodurch man 
die wirkliche Oder verhullte Bedeutung der heiligen Bucher 
klar zu sehen vermag. In Wirklichkeit gibt es eine Schule 
von Okkultisten, welche — nach unserer Ansicht mit 
gutem Grund — der Anschauung sind, dass diese Kraft 
durch ergebene Personen so entfaltet werden kann, dass 
selbst das Vorlesen aus einem heiligen Buch in ganzlich 
unbekannter Sprache sofort mit dem wahren Sinn und 
der allgemeinen Tendenz der sprachlich fremden Satzc 
augenblicklich bekannt macht.*) Was die Bibel**) betrifft, 
so sagen alle christlichen Erklarer, dass man nur dem 
Geist und nicht dem Buchstaben folgen diirfe. Dieser 
Oeist ist jene verhullte Veda, nach welcher man zwischen 
den Zeilen forschen muss. 

Auch darf sich der westliche Forscher in diesem 
Buch in seinem Suchen nach dem wahren Sinn desselben 
nicht durch die Haltung der Brahminen abhalten lassen, 
welche sagen, dass nur den Brahminen die wirkliche Bc- 

Uns licgt cm Fall vor, wo cine in dtescr Richtung etwas gcschultc 
Person, welche cinige Verse aus der Veda in dem ihr ganzlich unbe- 
kannten Sanskrit horte, sofort sagen konnte, was der Inlialt dieser Verse 
war, obgleich sie der Sanskritsprache nicht machtig war. 

**) Fitr die hebraischen Biichcr des Allen Testamentes und die Offen- 
barung Johannis cxistieri ein geheimer Schliissel, welcher nur gepruften 
Schulern bekannf gegeben wird. 
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deutung gegeben werden konnte, und dass, weil Kris-^hna 
sie nicht gegeben, man sie jetzt auch den Sudras und 
anderen Menschen von niederer Kaste nicht mitteilen durfe. 
Wiirde diese Anschauung die Oberhand haben, so waren 
alle westlichenTheosophen vom Gebrauch dieses wichtigen 
Buches ausgeschlossen, da alle Nicht-Hindus notwendig der 
Sudrakaste angehoren. Krischna ' selbst machte solchen 
Ausschluss nicht; letzterer ging nur von dem Priestertum 
aus. Krischna selbst war ein Schafhirte und gehorte der 
Brahminenkaste nicht an; er sagt, dass jeder, welcher 
seinen Worten Gehor schenkt, grosse Hiilfen erlangen wird. 
Die einzige von Krischna gemachte Einschrankung lautet, 
dass diese Lehren nicht Jenen gelehrt werden dtirfen, 
welche nicht horen wollen; genau dieselbe Anweisung, 
welche }esus von Nazareth gab mit den Worten: „Gebet 
das Heilige nicht den Hunden bin und werfet eure Perlen 
nicht den Schweinen vor, damit sie nicht mit ihren Ftissen 
sie zertreten, sich umwenden und euch zerreissen. (Matth. 

vn 6.) 

Da aber unsere Gemiiter haufig auf Grund von Sug- 
gestionen und Winken arbeiten und folglich in Ermangelung 
der ndtigen Winke tiber die wichtigsten Punkte letztere 
ganzlich ausser Acht lassen mochten, so miissen wir uns 
stets vor Augen halten, dass ein psychologisches System 
der Arier existiert, welches die Grundlage fur all diese 
Lehren bildet, die aber von den meisten unserer Orien- 
talisten als Torheiten betrachtet werden, da sie das Inter- 
esse eines modernen Kulturmenschen angeblich nicht 
verdienen. Aber selbst unsere sparliche Bekanntschaft 
mit der arischen Psychologic braucht uns von unserer 
Aufgabe nicht zuriickschrecken zu lassen. Denn in dem 
Augenblick, wo wir ihre Anwesenheit in diesem Lehrbuch 
wahrnehmen, ist auch unser inneres Selbst schon bereit, 
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dem ausseren Menschen beim Erfassen derselben behulflich 
zu sein, und in dem edlen Beschaftigen mit diesen er- 
habenen philosophischen und moralischen Wahrheiten — 
unserer ewigen Anstrengung, sie als einen Bestandteil 
unserer eigenen Natur zu erkennen — vermogen wir in 
Geduld auf eine voile Erkenntnis iiber die Anatomic und 
die Funktionen des inneren Menschen zu warten. 

Die westlichen Sanskritgelehrten haben viele wich- 
tige Worte nur im allerniedersten Grad ihrer Bedeutung 
wiedergegeben Oder dieselbe vollig verdreht, und zwar 
kam dieses durch das unvollkommene spirituelle und 
psychologische Wissen der Westlichen. Worte wie Karma 
und Dhar/na sind nicht verstanden worden. Dharma ist 
Oesetz und wird gewohnlich mit Pflicht iibersetzt (d. h. die 
gewohnlichen Dinge der konventionellen Menschengesell- 
schaft), wahrend es aber in Wirklichkeit die, einer Fakultat 
Oder dem ganzen Menschen oder irgend einem kosmischen 
Ding innewohnende Eigenschaft bedeutet, Deshalb wird 
zum Beispiel gesagt, es sei des Feuers Pflicht oder Dharma, 
dass es brenne. Das Feuer will stets brennen und so, 
obgleich es kein Selbstbewusstsein hat, seine ganze Pflicht 
tun, wahrend der Mensch allein die Macht hat, seine „Reise 
zum Herzen der Sonne“ zu verzogern, durch seine Wei- 
gerung, das ihm gesetzmassig zugefallene und augen- 
scheinliche Dharma zu betatigen. So lesen wir weiter in der 
Bhagavad-Gita, dass Diejenigen, welche das Erdenleben 
verlassen wahrend der glanzenden Halbzeit des Mondes, 
Oder in den sechs Monaten, wo die Sonne in der nord- 
lichen Halfte der Erde steht, zu ewiger Erlosung eingehen, 
wahrend Andere, welche in der finsteren Nacht der dunklen 
Mondzeit, oder wahrend der Zeit des Sonnenstandes auf 
der sudlichen Halbkugel abscheiden, fur eine gewisse Zeit 
sich in die Mondregion erheben, um dann auf dieser Erde 
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wiedergeboren zu warden ; hieruber sprechen sich nun 
unsere Orientalisten dahin aus, dass dieses reine Torheit 
sei, und wir sind anfangs unfahig, ihnen zu wider- 
sprechen. Sobald wir aber wissen, dass die mit einer 
umfassenden Erkenntnis von der ungeheueren, nie disbar- 
monischen, im ganzen Universum herrschenden Korre- 
spondenz ausgeriisteten Arier unter diesen Worten ver- 
standen, dass das Menschenwesen sich in einem Zustand 
der Entwicklung befinden mochte, der in strikter Ueber- 
einstimmung mit dem glanzenden Oder dem dunklen Mond 
steht, dann wird dieser Vers klar. Der materialistische 
Kritiker wird den im 4. Kapitel stehenden Vers: „Wer die 
vom Opfer tibrig gebliebene Ambrosia isst, geht ein in 
den hochsten Geist“ nehmen und uns fragen, wie das 
Essen der Ueberreste von einem Brandopfer die Erlosung 
herbei zu fiihren vermag. Wenn wir aber wissen, dass 
der Mensch der Altar und das Opfer ist, und dass diese 
Ambrosia die Vollkommenheit der spirituellen Schulung 
ist, welche er isst oder seinem Wesen einverleibt, so ist 
der Arier gerechtfertigt und wir sind unserer Verzweiflung 
entledigt. 

In einem Punkte sehen wir eine seltsarne Aehnlich- 
keit zwischen unserem Buch und dem hebraischen alten 
Testament. Die Juden waren durch gewisse Erfahrungen 
soweit vorbereitet worden, dass sie in das verheissene 
Land einziehen konnten; doch mussten sie vorher noch 
in machtigen Kampfen die Heviter, Jebuziter, Periziter und 
Amalekiter besiegen. Auch im ersten Vers der B. 0.*) 
finden wir den Anfang eines Krieges signalisiert 
Der alte, blinde Konig Dhritaraschtra bittet seinen Staats- 
minister um Aufschluss fiber die Nassnahmen der zum 
Kampf bereiten Heere der Pandus und Kurus. So sammelten 

*) B. G. bedeutet stets Bhagavad Gita. 
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sich auch die Juden an der Grenze des verheissenen 
Landes zum Kampf und warden in ihrem Entschluss be- 
starkt durch die Verheissung ihres Gottes, der sie aus dem 
finsteren Egypten gefuhrt hatte. Egypten war das Land, 
wo sie nach mystischer Sprache ihre Verkorperung erlangt 
haiten, steht also filr die vorgeburtlichen Zustande, fur 
die gestaltungslosen chaotischen Perioden zu Beginn der 
Evolution, fur die Entwicklungszeit in der Qebarmutter. 
Wir stehen am Beginn eines bitteren Kampfes, wir sollen 
uns in die flitte „e{nes Kampfes mit Uebeltatern“ sturzen. 
Went! dieser einleitende Vers so verstanden wird, wie er 
gemeint ist, dann haben wir den Schliissel zu einem 
hcrrlichen System und werden nicht in die irrige Behaup- 
tung verfallen, dass die Einheit des Buches zerstort ist. 

Dhritaraschtra ist blind , well unser Korper als 
solchcr in jeder Beziehung ebenfalls blind ist. 

Jemand hat gesagt — ich glaube Gothe — dass die 
altcn heidnischen Religionen den Jlenschen in die fiohe 
zu blicken lehrten, damit er bestandig nach der Hohe strebe, 
die cr tatsachlich erreichen soli, und dass er sich selbst 
nur als potentiell unter einem Gott stehend denken sollc; 
dass dagegen die Haltung des Menschen unter dem christ- 
lichen Sytem eine demutige mit gebeugtem Haupte und 
niedergeschlagenen Augen ist, so lange er sich in der 
Gegenwart Gottes stehend denkt Beiin Herantreten an 
den „eifersuchtigen Gott“ der Iliosaischen Offenbarung ist 
es nicht gestattet, eine aufrechte Haltung zu zeigen. Dieser 
Wechsel in der Haltung wird notwendig, sobald wir eine 
Gottheit postulieren, welche ausser uns und jenseits 
unserer Sphare steht Und doch kommt diese Annahme 
nicht aus den christlichen Evangelien selbst, sondern 
einzig von den falschen Interpretationen seitens der 
Priesterschaft und der Kirchen, denen von einer schwachen 
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Menschheit, welche fremde Hiilfe zum Stehen braucht, 
nur zu leicht Glauben geschenkt wird. 

Die Arier mit ihrer Anschauung, dass der Mensch 
in Essenz ein Qoti ist, blickten ganz natiirlich zu ihm auf 
und bezogen alles auf ihn. Deshalb legtcn sie auch dem 
Material des Korpers nicht die Kraft des Sehens Oder 
Ftihlens bei. Und so ist auch Dhritaraschtra, die materielle 
Existenz, in welcher der Durst nach Wiederholung der- 
selben liegt, als blind aufgefiihrt. 

Das Auge kann fur sich allein nicht sehen und das 
Ohr vermag allein nicht zu horen. In den Upanischaden 
fragt man den Schuler; „Was ist das Sehen des Augcs 
und das H5ren des Ohres ?“ und er antwortet, dass diesc 
Krafte ausschliesslich in den inneren Organen der Seclc 
ruhen, welche den materiellen Korper als ein Mittel ftir 
die Erfahrung des phanomenalen, materiellen Lebens ge- 
braucht. Ohne die Gegenwart dieser innewohnenden, 
gestaltenden, horenden und sehenden Macht oder Wesen- 
heit ist die Sammlung der als Korper vergotterten Mole- 
kiile tot Oder blind. 

Diese Philosophen standen nicht hinter unserem 
neunzehnten Jahrhundert zuruck. Boscovitsch, Faraday, 
Fiske und andere Moderne sind zu dem Schluss gekommen, 
dass wir die Materie, aus der diese Korper und die ver- 
schiedenen Substanzen um uns gebildet sind, gar nicht 
sehen Oder erkennen konnen' und dass die Grundidee aller 
Dinge nicht feingeteilte Atome, sondern Pankte von 
dynamischer Kraft sind, dass wir deshalb nicht ein Eisen- 
stuck kennen konnen, sondern nur die Phdnomemy welche 
es erzeugt Diese Anschauung ist eine alte arische; sie 
hat noch eine Erganzung: dass der wirkliche Seher dieser 
Phanomene das Selbst ist 

Nur durch die Annahme dieser Philosophic wird es 
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uns moglich, je die Tatsachen der Matur zu begreifen, mit 
welchen unsere Wissenschaft sich jetzt diirch Numme- 
rieren und Klassifizieren so abmuht Aber die modernc 
Wissenschaft ubersieht eine ganze Reihe von Phanomenen, 
(welche den Spiritisten im Westen und den Asketen in 
Asien wohl bekannt sind), da die tatsachliche Existenz des 
Selbst als der endlichen Basis einer jeden Bewiisstseins- 
phase verneint wird. „Das Verschwinden des Asketen- ist 
moglich^. Aber der Westen verneint dies, und es ist 
selbst bei Spiritisten zweifelhaft, ob sie zuzugeben ge- 
willt sind, dass irgend ein lebender Mensch das Phanomen 
einer zum Verschwinden gebrachten Form hervorzurufen 
vermag; sie sind natiirlich bereit zu sagen, dass eine ma- 
terialisierte j^Oeisi-Forni^^ verschwinden kann, oder'dass es 
einige Medien gibt, welche beim Sitzen in einem Stuhl 
verschwanden, entweder zufolge einer tatsachlichen Zer- 
streuung der Molektile, oder weil ein Schleier astraler 
Natur um sie gelagert war. 

Bei den Medien, welche eine passive Rolle dabei 
spielten, ereignet sich dieses ohne ein Wissen oder eine 
Anstrengung seitens des Mediums. Aber der Sstliche 
Askete besitzt die Macht zu verschwinden, denn er hat 
liber die wirkliche Basis der „Form“ meditiert und sich 
dabei stets an die auch von unseren Gelehrten Boscovitsch 
und Faraday dargelegte Wahrheit gehalten, dass diese 
Phanomene keine Wirklichkeiten an und ftir sich sind, 
und dass alles auf das Selbst bezogen werden muss. 
So lehrt es auch Patanjali in seiner Sammiung von Yoga- 
Aphorismen; im 21. Aphorismus des HI. Buches sagt er, 
dass der sich an die Unwirklichkeit der Form an sich er- 
innernde Askete sich selbst verschwinden lassen kann-***) 

*) Der Apharismus lautet: »Durch BetMigungvon Sanyama — Zti- 
elung (Oder Meditation) — iiber Form und die Aufhebung der Kraft des 
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Es ist nicht schwer, dies als eine Art von Hypnose 
zu erklaren, welche der Askete praktiziert. Aber eine 
solche Art von Erklarung ist nur eine der modernen Me- 
thoden, um sich aus einer Schwierigkeit zu helfen, indem 
man die Sache mit anderen Worten einfach wiederholt. 
So lange nicht tatsachlich zugegeben wird, dass das Selbsi 
ewig existiert und immer unmodifiziert ist, wird kein 
wahres Wissen liber diese Dinge erlangt werden. Hieriiber 
spriclit sich Patanjali im Buch IV, Aphorismus 17 sehr 
deutlich aus: „Die Modifikationen der Gemiitszustande sind 
immer gekannt, weil der prasidierende Geist iinmodifi- 
zierbar ist.“ 

Wir mtissen die Blindheit des Dhritaraschtra als 
Korper gewiss zugeben, sowie ferner, dass all unser Be- 
wusstsein und unsere Fahigkeit des Erkennens iiber irgend 
welche im Korper sich abspielende Modifikationen uns 
nur durch den „prasidierenden Geist“ — (die Gottliche 
Seele), zu teil werden. 

So ist also dieser alte, blinde Rajah der Teil des 
Menschen, welcher das materielle Leben enthalt, und worin 
das Prinzip des Durstes nach irdischer Existenz wohnt* 
Der, die eine Seite seines Reiches begrenzende Ganges 
symbolisiert den im Menschenkorper inkarnlerten heiligen 
Strom des spirituellen Lebens. 

Zuerst fliesst der Strom herab, von uns nicht erkannt, 
da er sich noch in den spirituellen Spharen bewegt; endlich 
kommt er in dasjenige, was wir Materie nennen, wo er 
sich offenbart—von uns immer noch nicht erkannt, biser 
endlich in das Meer -“denTod-^fliesst, um von der Sonne 
wieder hinaufgezogen zu werden — als das Karma der 

Schauens in dem Auge des Beobachters hat die Lichtenergie, die Eigen- 
schaft des Sehorgans, keine Verbindung mit dem Objekt, d, h. der Form, 
und das kesultat ist das Verschwinden des A$ketefl“. 



Reinkarnation. Die Ebene ist heilig, denn sie ist „der 
Tempel des heiligen Geistes." Kuru-Kshetra sollte also 
heissen: ,Der durch Karma erlangte Korper." Deshalb fragt 
der Konig nicht nach dem Verlialten des Korpers, sondern 
nach den Heeresgenossen der materiellen Existenz d. h. 
der ganzen Armee von niederen Elementen im /lenschen, 
welche ihn mit dem materiellen Leben verknupfen, und 
nach den Gefolgschaften der Pandus, dem Heer der spiri- 
tuellen Krafte, und was diese beiden Heere auf dieser 
heiligen Ebene ausgefiihrt haben. 

Daraus ergibt sich, dass die vom ?linister dem Konig 
gegebene Antwort uber die Generale und Kommandeure 
in Wirklichkeit ein Katalog uber all die hdheren und niederen 
Fakultaten im Menschen sein muss, wobei sich zeigt, dass 
die verschiedenen Namen Andeutungen iiber solche Krafte 
unserer Naturenthalten, welche im Westen jetzt nur dunkel 
geahnt werden Oder in die Begriffe Gehirn Oder Gemut 
einbezogen worden sind. Wir sehen, dass diese Generale 
auf beiden Seiten verteilt sind, und dass sie bestimmte 
Waffen tragen, welche in verschiedenen Fallen gebraucht 
werden, damit sich unsere Aufmerksamkeit darauf richtet. 


c>0>cii 
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III. 

Ehre sei Dir, o Kri^chna, Du Herr der Weihitn^^ 
Goit der Religion, nie versagende Hilje fiir Diejenigen, 
die Dir vertratien ! 

ir haben also gefunden, dass dieses Lehf' 
gedicht durch den in dessen erstem Kapitel 
enthaltenen Bericht liber den Beginn einer 
Schlacht nicht entstellt wird. Wahrend die 
Hauptpersonen sich in ihrein Kriegswagen besprechen, 
ist der Schlachtenlarm nicht horbar. Diese Beschreibung 
der Krafte und die erste Wirkung auf Arjuna zeigt uns, 
dass wir jetzt von Krischna zu lernen haben, was die 
Pfiicht eines Menschen im Kampfe mit all den Kraften 
und Tendenzen seiner Natur ist. Anstatt dass also der 
Kampf eine Verunstaltung der B. G. ist, wird er jetzt zu 
einem notwendigen und wertvollen Teil derselben. Wir 
sehen, dass der Kampf von jedem iienschenwesen aus- 
gefochten werden muss, ob es nun in Indian oder anderswo 
lebt, denn er tobt auf der heiligen Ebene unseres Korpers. 
Deshalb ist auch jeder von uns der Arjuna. 

Im Sanskrit heist das erste Kapitel „Arjun-Vishad'' 
Oder „Die Verzweiflung und Entmutigung des Arjuna.“ Einige 
haben es „Die Heerschau“ genannt; aber wahrend tat- 
sachlich die Armeen iiberschaut werden, so ist damit 
doch nicht der Grundgedanke ausgedriickt, denn wir 
solien das Resultat dieser Beerschau ins Auge fassen; 
und dieses Resultat ist bei Arjuna, der am meisten dabei 
in Frage kommenden Person — dem Hauptfragesteller und 
Wohltatenempfanger in der ganzen B. G. — vollige Ent- 
mutigung. 

Die Ursache dieser Entmutigung soil eiforscht werden, 

Im Feuer des Entschlusses und ohne einen Ge- 
danken an die Folgen fiir ihn selbst oder fur Andere, trat 
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Arjuna in den Kampf ein, nachdem er sich Krischna zu 
seinem Wagenfiihrer erwahlt hatte. Die Heere stehen in 
Schlachtlinie und er fahrt hin, um sie in Augenschein zu 
nehmen. Sofort erkennt er, dass Verwandte jeden Grades, 
Freunde und Bekannte gegen ihn und gegen ihre Ver- 
wandten und Bekannten in seiner Arniee stehen. Nun 
wendet er sich an Krischna und erklart, dass er sich in 
einen solchen Kampf nicht einlassen konne, da er nur 
uble Omen wahrnimmt und dass, wenn auch die geg» 
nerischen Heere in ihrer Unwissenheit der furchtbaren 
Konsequenzen nicht achten wiirden, er dennoch nicht 
kampfen werde, dass er seinen Entschluss aufgeben wolle, 
ehe der Kampf iiberhaupt begonnen habe- Demzufolge: 

^Arjuna, dessen Herz mit Kummer beladen war, Iiess semen 
Bogen tind seine Pfeile fallen und sstzte sich auf die Bank seines 
Wagens“. 

Jeder Schuler des Okkultismus, der Theosophie oder 
der wahren Religion, — welche alle die gleiche Sache 
sind — hat durch Arjunas Erfahrungen zu gehen. Ange- 
zogen durch die Harmonic oder durch eineandere fur ihn 
bezaubernde Qualitat, findet er bei seinem Studium bald, 
dass er zwei Arten von Kraften aufweckt. Die eine be- 
steht in seinen Freunden und Verwandten, welche das 
Leben nicht so anschauen wie er, welche mit „der be- 
stehenden Ordnung der Dinge“ verheiratet sind und ihn 
fiir einen Toren ansehen, weil er sein Interesse etwas an- 
derem schenkt, wahrend die Nasse seiner allgemeinen 
Freunde und Alle, die er in der Welt trifft, sich instinktiv gegen 
ihnschaaren,ihn, der jetzt einen Kampf gegen seine eigenen 
Torheiten und Fehler beginnt, welcher aber, und sei es nur 
durch dieMacht des Beispiels, mit der Verurteilung von deren 
Fehlern und Schwachen endet. Die andere Art von Oppo- 
nenten ist viel schwieriger zu fassen, weil sie ihr Lager 
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und ihre Aktionsbasis auf der Astralebene und an anderen 
verborgenen Often haben; es sind seine niederen Ten- 
denzen und Fakultaten, welche bisher ausschliesslich im 
Dienste des materiellen Lebens gestanden haben. Durch 
die Kraft der moralischen Gravitat fliegen sie auf die 
andere Seite, wo sie seinen lebenden Freunden und Ver^ 
wandten in ihrem Kampf gegen ihn beistehen. Und sie 
haben mehr Macht zur Erzeugung der Entniutigung als 
irgend etwas anderes. In der B. G. wird dieses mit fol- 
genden von Arjuna an Krischna gerichteten Worten ge- 
sagt: jylch fiihle mich iinfdhig zii stehen; detin mein Ver- 
stand hat sich anscheinend verdreht and ich sehe auf alien 
Seiten mheilvolle Omend^ 

Wir alle warden zufolge unserer eigenen Bitte an 
Krischna unser hoheres Selbst, zu diesem Studiuni ge- 
bracht. Arjuna bat Krischna, er moge die Fiihrung seines 
Streitvvagens ubernehmen und ihn zwischen die beiden 
Armeen fiihren. Es macht nichts aus, wenn Arjuna sich 
jetzt dessen nicht bewusst ist, ob er die Bitte gestellt hat, 
Oder ob er sie durch eine besondere Handlung in diesem Oder 
in manch eineni friiheren Leben getan hat; sie ist atisge- 
sprochen warden and wird zur rechteii Zeii hcantwoHet 
werden, Einige von uns haben diese Bitte friiher schon 
oft gestellt, in alten Inkarnationen, in anderen Landern 
und Korpern. Andere stellen die Bitte jetzt; aber es ist 
wahrscheinlich, dass Jene, welche sich jetzt zu intensiver 
Anstrengung und zu einem Verlangen nach Wahrheit, 
nach der Vereinigung mit Gott getrieben fuhlen, schon 
vor Zeitaltern die Bitte gestellt haben. So fiihrt uns nun 
Krischna, der Wagenfiihrer dieses Korpers mit seinen 
Pferden “ dem Gemiit — dahin, damit wir mit unserem 
hoheren Selbst und alien damit verkniipften Tendenzen 
auf der einen Seite, und mit all den niederen (aber nicht 
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unbedingt ublen) Prinzipien auf der anderen Seite un6 
finden* Der Schuler mag vielleicht jetzt die Nenge der 
Freunde und Vervvandten ohne Unruhe betrachten, weil 
er wahrscheinlich schon in friiheren Leben durch diese 
Prufungen gegangen und nun dagegen gefeit 1st; aber er 
ist noch nicht hiebfest gegen den ersten schwarzen 
Schatten der Verzweiflung und gegen die Misserfolge, die 
auf ihn fallen. Jedes Elemental, welches er durch tible 
Gedanken belebt hat, wirft ihm nun den Gedanken zu: 
„Trotz alledem ist es nutzlos; ich kann nicht siegen und 
selbst wenn ich siegen wurde, dann ware der Gewinn 
wertlos, da ich kein grosses Oder dauerndes Resultat er- 
reichbar sehe, weil alles, alles verganglich ist/* 

Dieses schreckliche Gefiihl wird sich sicherlich in 
jedem Fall einstellen, und wir konnen uns deshalb gleich 
darauf vorbereiten. Wir vermogen nicht immer im Enthu- 
siasmus der himmlischen Freuden zu leben. Der Rosen- 
schimmer des Morgens umschliesst nicht die ganze Erde, 
er jagt die Finsternis. Deshalb lasst uns dafur vorbe- 
reitet sein und zwar nicht nur fur die erste Stufe, sondern 
fur die ganze Dauer unserer Reise zum fieiligen Sitz.*) 
Denn dieses Gefuhl kommt in jeder Pause; wahrend der 
kurzen Pause, wo wir einen neuen Atemzug beginnen, 
einen anderen Schritt machen Oder in einen anderen Zu- 
stand ubergehen. 

Und hier ist es schon weise, sich zum 18. und 
letzten Kapitel der B. G. zu wenden und den Worten des 
Unsterblichen Meisters des Lebens zu lauschen: 

„Utid wenn Du Dich der Selbstsucht hingibst und spnchsl: 
„Ich will nicht kampfen'* so wird sich ein solcher Entschluss als 
eitel erweisen, denn die Prinzipien Deiner Natur werden Dich 
zum Kampfe zwingen. Da Du durch alles fruhere Karma an 


*) Geheimlehre II 115-117. 
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Deine iiaturlichen Pflichten gebunden faist, so wirst Uu, o Sohn 
Kuntis, durch die Not getrieben dasjenige unfreiwilhg tun, was 
Du m Demer Unwissenheit nicht tun willst/' ) 

Mit diesen Worten benutzt Krischna das gleiche 
Argument zu seinen Gunsten, welches Arjuna gegen den 
Kampf vorbrachte. Im ersten i\apitel wiederholt Arjuna 
das alte Brahminengesetz gegen Jene, welche die „ewigen 
Institutionen von Kaste und Stamm“ vernichten, denn 
seine Strafe, meint er, wurde der Aufenthalt in der Holle 
sein, weil durch die Zerstorung von Kaste und Stamm 
die Vorfahren der Opferzeremonien mit Brandopferkuchen 
und Wasserlibationen'^j entbehren mussten, dadurch vorn 
Himmel fielen und so der ganze Stamm zugrunde ginge. 
Aber Krischna zeigt, dass jeder Mensch durch seine 
korperlichen Tendenzen auf natudiche Weise gezwungen 
wird, gewisse Handlungen eines bestimmten Berufes aiis- 

•*•) Dieses bezieht sich auf den seil undenklichen Zeiten von den 
Sohnen oder Naf'hkommen der Abgeschiedenen zu bestimmten Zeiton 
geopfeiten Begrabmsskuchen und Wasser, Shradda und Pinda genannt, 
einer der sogenannten Aberglauben der Indier. 

Fur mich war es stets erne ernste Fiagc, ob das geriihmte 
sein von Aberglauben“ des ncunzehnten Jahrhunderts im Westen ein 
unverdorbenes Gutes oder irgcnd ein Bcweis von wahrem Fortschritt ist. 
AIl dicse alten Gebrauche sind fortgefegt und mit ihnen nahezii jede 
Faser von warhem leligioseni Gefuhl; zuriickgebheben ist allein ein uiv 
ersattlichei Hunger nach Geld und Macht. Zufolge der herrschenden 
Unwissenheit uber die diesen Gebrauchen zu Grunde liegenden Gesetze 
sagt inan, dass sie gar keinen Wert haben. Aber in der katholischen 
Kirche weiden sie noch beobachtet und m gewissem Grade geglaubt, 
was sich in ihren Totenmessen zeigt; denn diese Messen wiirden ge- 
wiss nicht gefeiert werden, wenn man nicht glaubte, dass sie einen Em- 
fluss auf den Zustand Derer haben, fiir die sie dargebracht werden. 
Wenn auch sehr verdreht und entweiht, so ist es doch m dieser Kirche 
allein, wo diese alten Gebrauche noch beobachtet werden. Shradda und 
Pinda werden jetzt vernachlassigt, weil die inneie Constitution des Men-* 
schen und die des Makrokosmos heute nicht mehr so klar verstanden 
werden, urn aus dieser Zeremonie den geringsten Nutzen zu erhalten. 


2 * 
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zufuhren, und dass dieser Korper mit seinen Tendenzen 
einfach die Manifestation von dem bildet, was der innere 
Mensch als das Resultat all seiner fruheren Qedanken 
bis zur gegenwartigen Inkarnation ist. Deshalb wird er 
durch das Naturgesetz, welches sein eigenes ist,^ ge- 
zwungen, sich gerade da zu verkorpern, wo er die notige 
Erfahrung haben kann, Und da Arjuna ein Kampfer ist, 
so ist er zum I^ampf gezwungen, ob er will oder nicht. 

In einem andern Kapitel wird die Institution der 
Kasten [noch eingehender besprochen, und wir werden 
dann Gelegenheit haben, in die Details derselben naher 
einzugehen. 

Wie schon im vorigen Abschnitt dieser Ausfuhrungen 
gesagt, ist die Grundlage, die Unterstutzung des jganzen 
Kosmos, der prasidierende Geist, und all die verschiedenen 
Wechsel im Leben, ob nun rein materieller oder mentaler 
Natur, sind sammtlich^ wahrnehmbar, weil der innere 
prasidierende Geist nicht modifiziert werden kann. Ware 
es anders, dann wtirden wirf^kein Gedachtnis haben, da 
wir mit jedem neuen Ereignis verschmolzen waren und 
folglich uns an nichts zu erinnern vermochten, d.h.keinen 
Wechsel wahrnehmen kSnnten. Es muss deshalb etwas 
Ewigexistierendes sein, das der Zeuge und der Wahrnehmer 
einer jeden Veranderung ist, das aber selbst unverandert 
bleibt. Alle Dinge und ZuStande von dem, was die west- 
lichen Philosophen das Qemut nennen, sind Veranderungen, 
welche, um von uns gesehen oder erkannt zu werden, 
eine totale oder teilweise Veranderung eines vorhergehenden 
Zustandes sein rnussen. Der Beobachter dieser ZustSnde 
ist der innere Mensch — Arjuna-Krischna. 

Dieses fuhrt uns zu der Ueberzeugung, dass es 
einen universalen prasidierenden Geist geben muss — der 
Erzeuger sowohl als der [Beobachter aller belebten und 
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unbelebten Dinge. Die von Krischna gelehrte Philosophic 
sagt, dass zuerst dieser Geist — ich nenne ihn so ftir 
Zwecke der Untersuchung — sich in einem Zustand der 
Ruhe ohne Objekte befand, weil es noch keine Modifi- 
kation gab. Aber durch den Entschluss, ein Universum 
zu schaffen oder vielmehr zu emanieren, gestaltete ER 
ein Bild von dessen Zustand, und dieses war sofort eine 
freiwillig hervorgebrachte Modifikation durch den bisher 
ganzlich ruhenden Geist; darnach dehnte sich diegottlichc 
Idee allmahlich aus, trat in Objektivitat, wahrend die Essenz 
des prasidierenden Geistes unmodifiziert blieb und zum 
Beobachter seiner eigenen, entwickelten Idee wurde. Die 
Modifikationen derselben sind sichtbarer und unsichtbarer 
riatur. Die Essenz dieser gottlichen Idee teilt sich fort- 
wahrend in verschiedenen Richtungen, wird zum unsterb- 
lichen Teil eines jeden Menschen — zum Krischna, welcher 
zu Arjuna spricht. Er kommt gleich einem JFunken vom 
Central-Feuer, hat Teil an dessen unveranderlicher Natur, 
die Eigenschaft der Unveranderlichkeit, |umgiebt sich so- 
zusagen mit einer Hulle — dem menschlichen Korper*), 
und hat dadurch, weil er in seiner Essenz unmodifiziert 
bleibt, die Fahigkeit, all diese Veranderungen urn seinen 
Korper**) herum wahrzunehmen. 

Dieses SELBST muss erkannt werden]^als iinwendig 
in uns; wir miissen dariiber nachsinnen und^dasselbe so- 
viel wie mdglich verstehen, wenn wir irgend wahres Wissen 
gewinnen wollen. 

Wir sind jetzt ziemlich rasch, vielleicht auf unzu- 
langliche Art herabgekommen zu einer Betrachtung des 
Arjuna, welcher aus alien in diesem Kapitel der B. G. 

*) Er — • Krischna — wohnt natiirhch auch in der ganzen Natur. 

**) Unter diesem KQrper ist die hochstc — die Buddihiille zu 
verstehen. (Der Uebersetzer.) 



aufgefuhrtcn Gencralen und Helden gebildet ist, die die 
verschiedenen Krafte, Leidenschaften und Qualitaten sind, 
weiche man im Westen allgemein als „Gehirn und Ge- 
mut‘^ zusammenfasst. 

Die modernen physikalischen, mentalen und psycho- 
logischen Wissenschaften haben bis jetzt nur Schtirfungen 
an der Oberflache ihrer Forschungsobjektc vorgenommcn. 
Die physikalische Wissenschaft erklart sich als empirisch 
und kennt bis jetzt nur die aussersten Grenzlinien dcr 
Naturgesetze ; und unsere Psychologie befindet sich in 
noch iibleren Verhaltnissen. Ausserdem hat letztere noch 
geringere Chancen fur Erfolg, ftir Erlangung der Wahrheifj 
als die physikalische Wissenschaft, weil diese vermittelst 
sorgfaltigcr Untersuchung leicht zu beobachtender Tat- 
sachen an einem gradweisen Demonstrieren der Natur- 
gesctze arbeitet; aber Psychologie ist eine Wissenschaft, 
weiche eine vollig von den bisher befolgten verschiedene 
Methode erfordert, und fur weiche das Verfahren der Phy- 
siker nutzlos ist. 

Es wurde wenig niitzen, wollten wir jetzt die Nomen- 
klatur der Arier fiir alle Htillen aufzahlen, weiche die 
Seele umschliessen, da wir die dafiir notigen Ideen noch 
nicht erlangt haben. Was niitzt es uns zu sagen, dass 
gewisse Eindrucke in der Anandamayahiille eingelagert 
sind; diese Hiille gibt es tatsachiich, ob wir sie so oder 
anders nennen. Wir vermogen aber zu glauben, dass die 
Seele, um endlich die materielle Erfahrungsebene zu er- 
reichen, nacheinander sich mit verschiedenen Hflllen unv 
geben muss, von welchen jede eine besondere Eigenschaft 
und Funktion hat Das physische Gehirn erweist sich 
deshalb nur als das erste materielle Organ, welches der 
wirkliche Wahrnehmer beim Empfangen oder Uebertragen 
von Ideen und Wahrnehmungen gebraucht; das Gleiche 



gilt fur alie andern Organe, welche nur die speziellen 
Linsen fur das Sammein der Macht des wirklichen Men- 
schen sind, damit er die Modifikationen der Natur an dem 
betreffenden Punkt erfahre. 

UKv" ist eSj der darch diese Entmatigimg leidet? 

Es ist imsere falsche Personlichkeit (wie sie in der 
theosophischen Literatur genannt ist, im Gegensatz zu 
Krischna -- dem hoheren Selbst — ), welche durch den 
unmittelbaren Widerstand unserer ganzen niederen Natur 
und aller jener Personen, mit welchen wir in enger Ver- 
bindung stehen, niedergedriickt wird, und zwar sobald wir 
anfangen, erstere von alten Gewohnhclten wegzuziehen, 
Oder letzteren eine neue Denkart zur Tilfung vorlegen, 
Denn der auf den Sitz seines Kriegswagens — web 
cher sein Kdrper ist — niedersinkende Arjuna fiel zuriick 
auf seine eigene Natur und fand in ihr sowohl die Ele- 
mente des Forschens und der Ermutigung, als auch die 
vorhergehenden der Verzagtheit, welche sich zuerst er- 
heben, da sie dem naturlichen Menschen am nachsten 
liegen. Vertrauen auf unsere eigene innere Natur und 
unser Festhalten daran in Zeiten der Finsternis werden 
ganz gewiss durch die Stimme von Krischna, dem inneren 
Ftihrer, beantwortet. 

Die ersten Folgen der Entmatigimg 
wollen uns ftihlen lassen, als ob wir der von uns selbst 
gesuchten Schlacht auszuweichen hatten, und wir sind 
dann beinahe uberwaltigt von dem Verlangen, den Kampf 
aufzugeben. Einige geben ihn auch auf, um ihn vielleicht 
erst in einem kommenden Leben wieder zu beginnen, 
wahrend Andere gleich dem Arjuna auf die Stimme von 
Krischna horen und tapfer bis zum Ende kampfeti. 

„So steht in den Upanischaden, in der heiligen Bhagavad- 
Gita, in der Wissenschaft vom hochsten Geist, im Buche der Er- 
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gebenheit, in dem Dialog zwischen dern Heiligen KHschna imd 
Arjuna, das crste Kapitel: 

„DIE ENTMUTIGUriG DES ARJUNA“ 

Verehrung dem Gott der Kampfe, dem Wagenlenker, 
Ihm der die Streitkrafte recht verteilt, der uns zum Siege 
fiihrt, mit dem allein der Sieg gewiss ist! Moge er uns 
dahin fuhren, wo das nie vergehende Licht strahlt: Oil! 





25 - 


IV. 

Gepn6scn sci die Macht Knschnas! Moge sie bei uns sem 
im Kampfe und unsere Herzen stkiken, damit sie nicht ermatten 
in dcr finsteren Nacht, wclchc auf den Weg des Tages foigt. 

Der erste Abgrand. 

erste Kapitel ist beendigt. In einer Beziehung 
t die B.-G. ein personliches Buch. Es gehort 
dem Menschen, und in diesem Sinne haben wir 
i bisher betrachtet Manche haben es einver- 
hiilltes Buch genannt; Andere wieder sagten, es sei ein 
Buch, das sich einzig mit den grossen Fragen der Kos- 
mogenie beschaftigt und schwierige Fragen und Satze ilber 
die erste Ursache aufstellt; wieder Andere halten es fur 
unklar und sich selbst widersprechend. Aber die erste 
Scene in dem grossen Zwiegesprach ist klar. Sie birgt in 
sich den Waffenlarm, den Marsch der fieerhaufen und die 
Verteilung der I^rMe unter ihren Qeneralen. Niemand 
braucht jetzt noch zu zogern, denn wir stehen uns nun 
selbst gegeniiber. Der schwache Mensch oder derjenige, 
welcher fiir die Wahrheit interesselos ist, gleichgultig 
wohin sie uns fiihrt, sollte das Buch jetzt am besten 
schliessen, Wenn er nicht mit dem festen Entschluss 
weiterlesen will, das Gelesene auf sich selbst anzuwenden, 
so wird es ihm gar keine fiilfe bringen; er mag freilich 
sagen, dass er es nur lesen wolle, um den Inhalt zu 
kennen, aber wenn er es bis zum Ende der Zeit lesen 
und dieses erste Kapitel nicht richtig betrachten wiirde, 
so wiirde alles von ihm darin Qefundene doch keine 
Erkenntnis sein. Es ist tatsachlich das Buch des grossen 
Mysteriums; aber dieses wurde niemals durch einen An- 
deren enthiillt; es muss von jedem selbst ergriindet und 
selbst geldst werden. Ohne Zweifel war auch dieses der 
Grund, warum Vyasa, dem dieses Buch zugeschrieben 
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wird, den Kampf mit Arjuna unci Krischna als Haupt- 
personen, zu Anfang setzte, Es wurde leichter gewesen 
sein, diese Beiden zu einem philosophischen Gesprach 
niedersetzen zu lassen, worin die Fur und Wider in Bezug 
auf Kriege dargelegt wiirden, und dann den ermutigten und 
gekraftigten Arjuna in denKampf eintreten zu lassen, nach- 
dem er vorher genug Zeit auf die Vernichtung seiner 
Zweifel verwendet hatte und folglich seines Sieges sicher 
war. Aber statt dessen lasst Vyasa den heftigen Arjuna 
den Krieg beginnen, ehe derselbe uberlegt hatte, mit wem 
cr zu kampfen babe. 

Dem Inhalt der B.-G. nach hat es nicht den Anschein, 
ais ob Krischna den Arjuna zum Kampf urn das verlorenc 
Konigreich aufgefordert habe. Denn wahrend Krischna 
ihn wohl zum Kampfe aufforderte, enthielt er sich doch 
weislich der Mitteilung, dass Arjuna alien diesen Freunden, 
Verwandten und Lehrern gegeniiber zu treten babe, wic 
Arjuna das am ersten Tage gleich selbst findet. Dieses 
war eine weise Zuruckhaltung. Wenn wir die enormen 
Consequenzen von Anfang an vollstandig erfassen konnten, 
dann warden die Jleisten von uns den Kampf gar nicht 
aufnehmen; denn nichts konnte uns tiberzeugen, dass 
irgend einc innere Macht solch uberwiiltigenden Feinden 
gewachsen sei. Deshalb wird fur uns die Anregung zum 
Kampf auch nicht so sehr in einer Unterredung mit 
Krischna gefunden, sondern in den Impulsen, welche wir 
von einer Inkarnation in die andere fortwahrend'mit him 
uber fuhren. 

Wir fuhren diesen Kampf in Leben auf Leben, den 
Kampf urn Erfahrungen, und wir sind nie ganzlich be- 
siegt, wenn wir fortwahrend zu Krischna — unserem 
hoheren Selbst aufschauen. In der Geschichte von Ar- 
juna finden wir dieses dargestellt ; denn in einem nach 



der B.-G. eingereihten Buch ^Anugita“ finden wir er- 
zahlt, wle Arjuna mit Krischna dutch den Palast der 
Maya geht, Nachdem der Kampf einige Zeit zum Still- 
stand gekommen, sagt Arjuna zu seinem Freund, dass er 
vie! von dem ganzlich vergessen habe, was Krischna ihm 
(in der B.-G.) gelehrt hatte, Und bittet um eine Wieder- 
holung; und der grosse Mmpfer gibt sie. 

Der Palast der Maya ist dieser Korper der Illusion, 
rund um uns errichtet durch Begierde, In unseren letzten 
Inkarnationen wurde auch uns der in der B.-G. gegebene 
Rat zu Teil, und wenn wir heute durch den Palast wandern, 
welcher manchmal so lieblich erscheint, so kommen uns 
hin und wicder Erinnerungen an die Vergangenheit: manch- 
inal schreiten wir mutig zum Kampf; wenn wir aber den 
Worten des Fuhrers richtig gelauscht haben, dann werden 
wir uns endlich zwingen, den Kampf durchzufiihrcn bis 
zum Ende. 

Mit dem Etide dieses ersten Kapitels erreichen wir 
den ersten Abgrund. Es ist dies aber nicht der grosse 
Abgrund, wenn er es nach unserer Erfahrung fiir den 
Augenblick auch zu sein scheint Wir stehcn nun unserer 
eigenen Verzweiflung und ihrem Begleiter ~ dem Zweifel — 
Auge in Auge gegeniiber. Manch ein Schuler der Theo- 
sophie hat unter unseren Augen diesen Punkt erreicht — 
alle wahren Schuler erreichen ihn, Gleich einem kleinen 
Kinde, welches sich zum ersten Mai von der Mutter Seite 
fortwagt und dann durch die Fremdartigkeit der Dinge 
erschreckt wird, so geht es auch uns, und wir werfen 
unsere Waffen fort, um den Kampf aufzugeben; aber^jm 
theosophischen Studium und Leben ist es nicht moglich, 
well der Abgrund hiiiter uns liegt 

Es gibt in der Piatur ein Gesetz, welches in jeder 
Region, in der moralischen und physikalischen Welt 
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tatig ist, welches wir jetzt das Gesetz der Undulation und 
dann das Gesetz der Inhibition nennen konnen, wahrend 
es dann wieder als Vibration und schliesslich auch als 
Attraktion und Repulsion erscheint. Aber alle diese Ver- 
anderungen sind nur scheinbare, weil sic im Grunde ein 
und dieselbe Ursache haben. In der Pflanzenwelt macht 
sie den Saft aufwarts stromen, hindert aber sein Zurtick- 
fliessen in derselben Richtung. Bei unserer eigenen Blut- 
circulation finden wir, dass das Blut aus dem Herzen 
fortgetrieben wird, dass die Natur aber durch kleine 
Klappen dafiir gesorgt hat, dass das Blut nicht auf 
gleichem, sondern auf dem vorgesehenen Weg in das Herz 
zuriickstrome. Die medizinische und anatomische Wissen- 
schaft ist sich dessen nicht ganz gewiss, was die Ursachen 
sind, welche das Blut durch diese Klappen gehen lassen; 
ob es durch den von ruckwarts ubertragenen Druck des 
Herzens Oder durch atmospharischen Druck von aussen 
geschieht, wodurch das Blut mittelst leichtem Druck durch 
die Adern gefuhrt wird, Aber der Okkultist findet sich 
durch diese empirischen Deduktionen nicht behindert. 
Er geht sofort zum Centrum und erklM, dass der Impuls 
vom Herzen kommt und dass dieses Organ seinen Impuls 
vom grossen Astralherzen oder dem Akasa empfangt, fiber 
welches von alien Mystikern gesagt worden ist, dass es 
eine doppelte Bewegung Oder Wechselschwingung, die 
Systole und Diastole der Natur habe. 

In diesem Sinne reprasentiert die Klappe in unserer 
Blutzirkulation den Abgrund hinter uns, fiber den wir nicht 
mehr zuruckkommen kdnnen. Wir stehen in der grossen 
Hauptzirkulation und werden durch deren Vorwartsbe- 
wegen zum Gehorsam gezwungen, ob wir es nun lieben 
Oder nicht. 

Dieser Ort der Entmutigung des Arjuna ist das 
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gleiche Ding, das in ,,Lichi atif den Weg^^ als „die Stille 
nach dem Sturm“ genannt ist In tropischen Landern ist 
diese Stille sehr auffallig. Wenn der Stunn voriiber ge- 
braust ist, dann kornmt eine solche Stille, in der die Erde 
und die Baume fiir einen Augenblick aufgehdrt haben, ihre 
gewohnlichen und zahlreichen Gerausche zu erzeugenjsie 
gehorchen dem allgemeinen Gesetz und beginnen den 
Prozess der Assimilation. 

Und in der Astralwelt ist es genau das Gleichc. 
Wenn Einer dort zum ersten Nal eintritt, dann kornmt ein 
grosses Schweigen, wahrend welchem die regulierte Seele 
ihre Umgebung aufsaugt und derselben gewohnt wird ; sie 
sagt nichts, sondern wartet in Stille, bis sie genau den 
gleichen Schwingungsgrad erreicht hat, wie die von ihr 
betretene Ebene; wenn dieses eingetreten ist, dann erst 
kann sie richtig sprechen, sich verstanden machen und 
auch selbst verstehen. Aber die unregulierte Seele fliegt 
zu dieser Region der Astralwelt in gestortem Zustand, will 
in ihrer Eile sprechen, ehe dieses auf intelligente Art 
moglich ist und wird dann auch nicht verstanden, wahrend 
dadurch die eigene Verwirrung nur noch erhoht und der 
Zeitpunkt hinausgeschoben wird, wo ihr das wirkliche 
Verstandnis zu tell werden kann. In der Theosophischen 
Gesellschaft und ausserhalb derselben sehen wir das 
Gleiche. D^e Menschen werden von der Astralebene an^ 
gezogen ; sie hbren von ihren Wundern und Ueberraschungen ; 
gleich einem Kind mit neuem Spielzeug vor Augen eilen 
sie darauf los, urn diese Ebene zu erfassen. Sie weigern 
sich, die Philosophic derselben zu studieren, weil sie 
trocken und schwierig erscheint; sie stiirzen sich hinein, 
schwimmen darin umber und machen Bockspriinge, wie 
ein Junge in einem Wassertumpfel. Aber fur den ernsten 
Forscher und wahren Schuler ist es eine ernste Sache. 
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Er hat sich verpflichtet, die Wahrheit urn jeden Preis zu 
erlangen, iiberall hin zu gehen, wohin sie es verlangt und 
sei es zum Tode. 

Nachdern Krischna den Arjuna nun dahin gebracht 
hatte, dass der Kampf wirklich anting und ein Zurtick 
unmoglich war, erzahit er seinem geliebten Schuler und 
Freund, was die dem ganzen Vorgang zu Grunde liegende 
Philosophie ist, ohne welche aber an Sieg nicht gedacht 
werden darf. 

Wir diirfen hier nicht zu bemerken ubersehen, dass 
die Wurfgeschosse schon durch die Luft schwirrten, als 
Arjuna seinen Bogen und Pfeilkocher fallen liess. Wir 
konnen nicht sagen, dass die feindlichen Heere die Waffen 
bei Beginn des philosophischen Zwiegespraches ruhen 
Hessen und auf ein Signal von Krischna und Arjuna 
warteten, denn nirgends ist ein Vers zu finden, welcher 
eine solche Anschauung rechtfertigt ; auch in den anderen 
Buchern konnen wir lesen, dass sich der ganze KriegS" 
apparat bereits auf dem Schlachtfeld befand, und dass 
der Feind urn keinen Preis vom Kampf abgelassen haben 
wurde, was immer nun Arjuna auch beschlossen haben 
mochte, Hierin aber liegt eine Bedeutung, welche eben- 
falls ein Teil des grossen Abgrundes ist, welchen der 
Sohn Pandus hinter sich sah, und den auch jeder von uns 
sieht. 

Wir betreten diesen grossen Pfad der theosophischen 
Tatigkeit, indem wir im Gemtit die Disposition fiir den 
schliesslichen Sieg entwickeln. Diese Gemutshaltung 
bringt sofort alle 'Jeile unserer Natur in Aufregung, 
wahrend welcher die Tendenzen, welche von Matur aus 
antipathisch sind, sich trennen und alles sich in zwei 
grosse Hauptlager sammelt Dieses erzeugt Qualen, 
haufig auch ein Wandern des Gemutes und fflgt unserer 



— 31 ~ 


Verzweiflung noch einen Schrecken hinzu. Dann mag es 
wohl geschchen, dass wir niedersinken und nach einem 
dichten Wald fluchten wollen — oder wie zu den Zeiten 
des Mittelalters in ein Woster, — urn von einem, in un- 
seren Augen ungunstigen Schlachtfeld fort zu kommen. 
Aber wir haben eine riaturkraft wach gerufen und eine 
Stromung, eine Vibration erzeugt, v?elche aitsdaitern wird, 
ganz gleich was wir tun. Dieses ist die Bedeutung der 
„selbst dann fliegenden Wurfgeschosse'*, als Arjuna sich 
auf den Sitz seines Wagens niederliess. 

Bei diesem Punkt unseres Fortschrittes sollten wir 
unser Motiv und Verlangen untersuchen. 

In einigen unserer heutigen theosophischen Schriften 
wird gesagt, jlass man einen „spiritualisierten Willen^ 
kultivieren sollte. Da Begriffe von der grdssten Bedeutung 
sind, so miissen wir im Gebrauch derselben sorgfaltig sein, 
wenn wir nutzlose und vernichtende Dinge mit derdaraus 
entspringenden Verwirrung vermeiden wollen. Dieser Be- 
griff „spiritualisierter Wille“ fuhrt zu Irrtumern, well er in 
Wirklichkeit keine baturliche Tatsache ist Der Fehlgriff 
ist durch das fortwahrende Briiten fiber „WilIe“ und 
„Kraft“ entstanden, welche fur die Erzeugung von Pha- 
nomenen notig sind und nach denen der Schuler angeblich 
ringen sollte wenn dieses auch nicht offen ausge- 
sprochen wurde, — wahrend das wahre Treibmotiv ganz 
ausser Acht gelassen wird. Es ist aber essentiell, dass 
wir dieses Thema klar verstehen sollten, denn wenn wir den 
Irrtum begehen und dem Willen oder irgend einer anderen 
Fakultat eine Wirkung oder Eigenschaft zuschreiben, die 
sie in Wirklichkeit nicht besitzt, so entfernen wir uns so- 
fort vom wahren Wissen, da auf dieser Region alle Aktion 
allein durch das Gemut erzeugt wird. 
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Der alte Hermetischc Lehrsatz lautct: d^n 

Willen steht das Verlangen'^ und das ist wahr. 

Der Wille ist ein reine, farblose Kraft, welche durch 
das Verlangen in Tatigkeit versetzt wird. Wenn das Ver- 
langen dem Willen keine Richtung gibt, so ist der Wille 
untatig; aber sobald das Verlangen diktiert, dann wird 
auch der Wille zur Ausfiihrung schreiten. 

Da es aber zahllose Willen von fuhlenden Wesen 
gibt, welche in unsercr Region fortwahrend hin und her 
spielen und die zu alien Zeiten in gewisser Art auf ein^ 
ander wirken, so erhebt sich die Frage nach jenem Wissen, 
welches uns einen solchen Gebrauch des Willens lehrt, 
dass die Wirkung der feindlichen Willen nicht geftihlt 
wird. Dieses Wissen ist seitens der Mehrheit der Mensch- 
heit verloren worden und zeigt sich in der Welt nur hie 
und da als eine karmische Folge, und wir sehen dann 
Beispiele von Menschen, deren Wille sie scheinbar zum 
Erfolg fuhrte, wie z. B. Jay Gould und Andere. 

Aber die Menschen der Welt verlangen nicht nach 
solchen Resultaten, welche in Harmonie mit dem Willen 
der grossen Natur stehen, da sie Dieses und Jenes zu 
ihrem eigenen Vorteil begehren. Deshalb wird ihr Ver- 
langen ohne Rucksicht auf seine Starke eingeschrankt 
Oder aufgehoben : (1.) durch den Mangel an solchem Wissen, 
mittels welchem der Wille von Anderen aufgehoben 
werden kann; (2.) well sie gegen den Generalwillen der 
Natur gehen, aber nicht die Macht besitzen, auch diesem 
Willen krMtig zu widerstehen. 

Daraus geht hervor wie wir es im Leben auch 
sehen — dass die Menschen nur einen Teil von dem er- 
lan^en^ was sie begehren, 

Dann kommt die nachste Frage: Kann ein Mensch 
gegen den Generalwillen der Natur gehen und der eigenen. 
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Zerstorung entrinnen und ist es ihm moglich, durch Wissert 
boshafte Dinge zn begehren und durch den Willen das zu 
vollbringen, was er wiinscht? 

Ein solcher iiensch kann all dieses vollftihren, aber 
er kann seiner Zerstorung nicht entgehen; diese wird 
sicheriich kommen, mag der Zeitpunkt auch noch so feme 
liegen. 

Er erlangt aussergewohniiches Wissen, welches ihn 
befahigt, Naturkrafte fur ungeheure Zeitraume zu egoistic 
schen Zwecken zu gebrauchen ; aber endlich machen sich 
die verhangnisvollen Wirkungen des Widerstandes gegen 
den Generalwillen geltend, und ein solcher Mensch wird 
dann fur immer zerstort 

Diese Tatsache bildet die Grundlage aller Mythen 
liber die Weltzerstorung und jener Nythen von Kampfen 
zwischen Krischna und Havana, dem Damonengott, und 
zwischen Durga (der Gattin des Siva-Naheswara) und den 
Damonen. Denn in frtiheren Zeitaltern (wie es auch in 
kommenden geschehen wird) batten diese bosartig begeh- 
renden Menschen mit reichem Wissen sich stark vermehrt 
und bedrohten die Stabilitat der Welt. Dann konnen die 
Anhanger des guten Gesetzes nicht liinger in Ruhe mit 
der Menschheit arbeiten, sondern miissen mit Macht auf- 
treten, und dann entspinnt sich ein Kampf, in welch em 
die schwarzen Magier immer zerstort werden, weil die 
guten Adepten nicht nur dasselbe Wissen wie die iiblen 
besitzen, sondern dazu die grosse Hulfe des Generalwillens 
der Natur haben, an welchen die Feinde keine Hand legen 
konnen, wodurch es dann geschieht, dass die Guten stets 
siegen miissen. Diese Hulfe ist auch die Erbschaft eines 
jeden wahren Schulers, und sie mag von dem wirklichen 
liinger gerufen werden, wenn er den ersten Abgrund hinter 
sich hat 
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Utid als der grosse Kdnig der Qlorie den himm- 
lischen Schatz des Rades sakj besprengte er ihn mit 
Wasser and sprach: „Rolle, o mein Herr, das Rad 
welter! O mein Herr, gehe hervor and iiberwinde!^^ 
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V. 

Zweites Kapitei. 

jjUnd nun giiiht die Lampe der Seek iinter der 
Lotas des Herzens. Geschiitzt durch die dart wach- 
enden Goiter, sendet sie ihre Strahlen nach jeder 
Richtung.‘^ 

in gewaltiger Geist bewegt sich in den Zeilen der 
Bhagavad Gita. Er hat den bezaubernden Einfluss 
der Schonheit; und doch erfiillt er, gleich Starke den 
Menschenwiemitdem Hurrah von Arm een oderdem 
Donner grosser Wasserfalle. Indem er sich sowohl an den 
Kampfer wie an den Philosophen wendet, zeigt er dem eineii 
die Gerechtigkeitgesetzmassiger Aktion; dem anderen offen- 
bart er die Ruhe, welche Demjenigen zu teil wird, welcher 
Untatigkeit durch Tatigkeit erreicht hat. 

Nachdem Schlegel die B. G. studiert hatte, zollte er 
dem Buch seinen Tribut mit folgenden Worten: „Bei den 
Brahminen wird die Verehrung derMeister als die heiligste 
der Pflichten betrachtet. Dir desha'ib, erster, heiligster 
Prophet, Erklarer der Qottheit, was auch dein Maine 
unter den Menschen gewesen sein mag, der Du dieses 
Buch geschrieben, durch dessen Orakel das Gemiit mit 
unverganglicher Freude tiber diese erhabenen, ewigen und 
gottlichen Lehren erfiillt wird Dir Erstem rufe ich Heil 
zu und immer werde ich Dir zu Fiissen liegen.“ 

Das zweite Kapitel beginnt mit den Lehren der 
Philosophic, aber auf eine solche Weise, dass Arjuna 
schrittweise bis zum Ende des Gespraches gefiihrt wird,* 
und doch sind die ersten Instruktionen von Krischna be- 
reits so formuliert, dass das Ende und der ganze Zweck 
des Systems bereits von Anfang an ersichtlich sind. 

Obgleich Philosophic fur die meisten Menschen ein 
trockenes Ding ist, besonders fur die Gemiiter der west- 
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lichen Welt, welche von dem Tosen ihrer neuen und un- 
fertigen Civilisation umgeben sind, so muss sie doch ge- 
lehrt und verstanden werden. Es ist selbst in der Theo- 
sophischen Gesellschaft in gewissem Grade zur Mode ge- 
worden, dass man sorgfaltiges Studium und Praktizieren 
zur Seite schiebt und sich den raschen Methoden zu- 
wendet. In vielen Kreisen wird sentimentale Gute fur hoher 
gehalten als die Ruhe, welche auf einer breiten, philo- 
sophischen Grundlage steht; anderwarts gibt [man dem 
Jagen nach Astralwundern und grosser Gemiitsstarke die 
crste Stelle, ob das Gemut zu unterscheiden vermag Oder 
nicht Starke ohne Wissen und sympathische Tranen ohne 
die Eigenschaft der Ruhe — mit einem Wort : Glaube ohne 
Werke werden uns und Andere nicht erlosen. Und dieses ist 
eine der Aufgaben und Lektionen des zweiten Kapitels. 

Die Grossten der Alien legten sowohl durch Sym- 
bole, als auch durch Schriften die absolute Motwendigkeit 
fur die Erwerbung von philosophischem Wissen dar, weil 
Starke Oder besondere Fakultaten — ohne dieses nutzlos 
sind. Jene Qriechen, und auch Andere, welche etwas von 
der Weisheit der alteren Aegypter aufzeichneten, haben diese 
Motwendigkeit gut illustriert. Sie sagten, „dass es in den 
Symbolen gezeigt wurde, z. B. wo Hermes als alter und 
junger Mann dargestellt ist, wodurch sie andeuten wollten, 
dass derjenige, welcher heilige Dinge untersuchen will, 
sowohl weise als auch stark sein miisse, da nur eine von 
diesen Eigenschaften ohne die andere unvollkommen sei. 
Aus demselben Grund wurde auch das Symbol der Sphinx 
errichtet, an welcher das Tierische die StMe und der 
Menschenkopf die Weisheit bezeichnet. Denn wenn StMe 
der regierenden Hulfe der Weisheit entbehrt, so wird sie 
durch Ueberraschung und torichte Verwunderung besiegt 
und wirft dann alles durcheinander ; ,und fiir den Zweck 
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der Aktion 1st der Intellekt allein nutzlos, wenn ihm die 
Starke mangelt^ Ob deshalb unsere Starke nun in Sym- 
pathie oder Astralvision besteht, so wird sie uns Ver* 
wirrung bringen, wenn uns philosophische Erkenntnis 
mangelt 

Urn aber nicht missverstanden zu werden, muss ich 
hier eine natiirliche Frage von vornherein beantworten: 
„Wollen Sie also Sympathie und Liebe verdammen und 
nur ein Leben der kalten Philosophic lehren ?“ Keineswegs, 
Sympathie und Emotionen sind ebensowohl Teile des 
grossen Ganzen wie Wissen ; aber die forschenden Schiiler 
wiinschen von allem zu horen, was im Pfad liegt Die Mission 
der Sympathie, Wohltatigkeit und aller anderen Formen 
von Gtite ist in Bezug auf uns selbst die, dass wir ein 
Anrecht auf Hiilfe bekommen. Durch diese Uebungen 
Ziehen wir unvermeidlich jene Seelen zu uns, welche das 
Wissen besitzen und bereit dazu sind, uns bei der Er^ 
werbung desselben zu helfen. Solange wir aber die Phi- 
losophic ignorieren und nicht nach wahrer Erkenntnis 
streben, mussen wir durch viele Leben, durch manch 
traurige Tretmuhle gehen, bis uns Schritt urn Schritt und 
ohne unseren Willen die Samen richtiger Gemutstatigkeit 
aufgezwungen worden sind, von denen dann die Fruchte 
wahrer Unterscheidung geerntet werden konnen. 

Arjuna fragt Krischna : 

„Da ich ein solches Temperament habe, dass ich durch Mitleid 
und die Furcht vor unrechten Taten beeinflusst werde, so ist mein 
Gemiit ganz verwirrt. Sage mir, was fur mich wirklich das Beste 
ist! Ich bin dein Schuler; deshalb unterrichte mich iiber meine 
Pflicht,mich, der ich unterdeinerLeitungstehe; denn mein Verstand 
ist durch die Forderungen meiner Pfhchten ganz gelahmt und ich 
sehe nichts, womit mein Kummer, der alle meine FakuItSten 
auftrocknet, gestillt werden konnte, auch wenn ich ein Konigreich 
ohne emen Rivalen auf Erden oder die Herrschaft iiber die 
Scharen des Himmels erhalten wiirde. 
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Krischna, jetzt der Guru — der spirituelle F-ehrer — 
des Arjuna, gibt nun eine, durch keine andere Stelle des 
Buches ubertroffene Antwort, worin er folgende Punkte 
erklart: Die Bestandigkeit und ewige Natur der Seele; 
deren Fortschritt ziir Vollkommenheit, welchen sie durch 
die Reinkarnation zu machen hat ; den Irrtum in der Vor- 
stellung, dass wir selbst wirklich etwas tun; dass jemand, 
welcher die Freiheit erlangen will, alle seine Pflichten er^ 
ftillen muss. 

Die Worte, welche der Gelobte Herr in seinem 
Gesprach uber die Seele gebraucht, konnen von mir nicht 
vermehrt warden. 

Krischna spricht: 

,,Die Weisen bekummein sich wcder urn die Lebcnden noch 
um die Toten. Es hat keine Zeit gegeben, wo ich oder Du 
odor irgend einer dieser Fiirsten der Erdc nicht cxistierten ; auch 
wird niemand von uns Allen m der Zukunft zu existiercn aiif' 
horen. So wie die Socle im Kbrper den Verandcrungen der 
Kmdheit, des Manncsalters und des Greisenalters untcrliegt, so 
erlangt sie hernach auch einen neiicn Korper ; hieriiber sorgt sich 
ein verstandiger flensch nicht ab. Abei den Kontakt der Ele- 
mentc, o Sohn von Kunti ! welche Hitze und Kalte, Vergniigen 
und Schmerz brtngcn, die kommen und gehen und nur temporar 
sind, diese ertrage du, o Bharata!*) Denn derjenige, welchen 
diese Elcmentc nicht bccinflussen konnen, der sich in Freiide 
und Schmerz der Gleiche bleibt und immer bestandig ist, ein 
solcher ist der Unsterblichkeit wurdig, Es gibt keine Existenz 
fur das, was nicht existiert, und ebenso gibt es keine Nichtexistenz 
fur das Existierende. Wissc, dass dasjonige unzorstorbar ist, 

*) Hier nennt Krischna den Arjuna bei zwei Namen, zuerst ah 
Sohn von Kunti (seiner Mutter) und dann als Bharata (Nachkomme des 
machtigen Bharata). Im Anfang, wo uber die Elemente und die von 
ihnen erzeugten Sensationen gesprochen wird, ist Arjuna an seme irdische 
Abkunft erinnert ; abei dann, wenn ihm gesagt wird, dass er alle diese 
Wechsel citragcn solle, wird seme Aufmerksamkeit auf emengrossen und 
machtigcn, spiiitucllcn und mannlichen Vorfahren gclenkt. Alles dieses 
ist wichtig. 
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durch welches das ganze Universum geschaffen worden. Niemand 
vermag dieses unerschopfliche Dmg zu zerstoren . . , Wer glaubt, 
dass dieser Geist toten kann, und wer denkt, dass dieser Geist 
getotet werden kdnnte, ist stets im Irrtum befangen. ER hat 
keinenllrsprung und wird niemalseinen Ursprung haben. Ungeboren, 
wechselfrei, ewig fiir allc Vergangenheit und alle Zukunft, wird 
ER nicht erschJagen, wenn der Korper getotet wird. Wie kann 
der Mensch, o Sohn von Pritha, welcher weiss, dass ER unzer-- 
stdrbar, bestandig, ungeboren und unerschopfHch ist, wirklich 
den Tod von irgend jemand veranlassen, Oder selbst irgend jemand 
toten? So wie em Mensch seine abgetragenen Kleider liegen 
lasst und neue dafiir nimmt, so verlasst auch die Seele die ab- 
geniitzten Korper und tritt in neue em. Waffen zerspalten sic 
nicht ,* Eeuer kann sie nicht brennen, Wasser nicht nissen, noch 
kann der Wind sie trocknen. Sie ist bestSndig, fahig libcrall hin- 
zugehen, test, unbeweglich und ewig. Es wird gesagt, dass sic 
unsichtbar, unbegreifbar und unverwandelbar sei, Deshalb hast 
Du jetzt kein Recht, Dich noch um sie zu bektimmern, nachdem 
Du alles dieses erkannt hast. 

Dieses ist dieselbe Lehre, wie sie in der Isavasaya- 
Upanischad steht: Die Identitat aller spirituellen Wesen 
und Resignation. — Und unter „SpiritueIIen Wesen“ wird 
alles Leben uber dem anorganischen verstanden, denn es 
wird nicht gedacht, dass der Mensch materiell ist. Es 
gibt nur ein Leben, ein Bewusstsein ; aber es paradiert in 
all den verschiedenen Masken der fiihlenden Wesen, und 
diese verschiedenen Formen mit ihren Intelligenzen reflek- 
tieren einen Teil des Einen Lebens, wodurch in jeder von 
ihnen die falsche Idee des Egoismus erzeugt wird. Die 
Aufrechterhaltung des Glaubens an das falsche Ego erzeugt 
eine Fortsetzung der Unwissenheit, wodurch die Erlosung 
verzogert wird. Die erste Anstrengung fiir die Zerstorung 
dieses falschen Glaubens bildet den Anfang des Pfades; 
die vollige Zerstorung des Egoismus ist die Vollendung in 
Raja Yoga oder Vereinigung mit Gott. Der Pfad kann 
nicht betreten werden, bis die Resignation gemacht worden 
ist, denn die Upanischaden und die B, G. sagen : 
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j,All dieses was aiif Erden sich bewes^i, muss dem 
Hemt - dem Selbst - iibergehen werdcn. Wenn dii all 
dieses dahiti gegeben hast^ dann darfst dii dick freaenJ' 

Wenn dieses wahr ist, wie notwendig ist dann ein 
Studiiim der Philosophic, damit dieser falsche Glaube be- 
seitigt werdeii kann ? Und wie nutzlos ist dann das Studium 
des Okkultismus nur fur den personlichen Vorteil? Man 
mag alles fiber Strome und Polaritaten und fiber samtiiche 
in der Astralwelt moglichen Phanomene wissen, aber mit 
dem Tode des Korpers geht alles verloren, und es verbleibt 
dem Individuum nur die Summe von wirklich spirituellem 
Fortschritt, den man gemacht hat. Wenn man aber einmal 
entsagt hat, dann ist alles moglich. Dieses wird keines 
Menschen Leben ruinieren, noch irgend ein gerechtes Ideal 
zerstoren, und armselige, kleinliche Ideale sollte man am 
liebsten gleich verlieren. Es mag scheinen, als ob alle 
Ideale verschwunden seien, aber dieses ist nur die an- 
fangliche Wirkung dieses Schrittes. 

Wir mfissen uns soweit aufschwingen, dass wir in 
jedem Augenblick und unter alien erwarteten oder uner- 
warteten Verhaltnissen sagen konnen : „Es ist gerade das, 
was ich tatsachlich verlangt habe“, Denn nur jene Ideale 
konnen zerstort werden, welche auf einer niedereren Basis 
als dem hochsten Ziele stehen, oder welche sich nicht in 
Harmonic mit dem Haturgesetz befinden. Unser Ziel sollte 
der hochste Zustand sein, und damit wir alien ffihlenden 
Wcsen ebenfalls dazu verhelfen konnen, mfissen wir vollige 
Ergebenheit in das Gesetz kultivieren, dessen Ausdruck 
und Wirkungcn wir in den Verhaltnissen des Lebens und 
in den Gezeiten unseres inneren Wesens sehen. Alles 
was v/ir aus Reichtum, aus Schonheit, aiis f^unst, aus 
Vergnfigen machen konnen, gleicht nur den Wasserquellcn, 
die man auf unscrem Pfad durch die Wfiste des Lebens 
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findet. Wenn wir sie nicht suchen, dann gibt uns deren 
Erscheinen intensives Vergnugen, und wir werden befahigt, 
sie fiir unser und Anderer Wohl zu gebrauchen, so lange 
das Gesetz sie uns lasst; wenn aber die hohere Macht 
sie fortnimmt, dann miissen wir sagen: „Es ist gerade 
das, was ich selbst begehrte/* Irgend ein anderer Weg 
ist Blindheit. All die vortiberziehenden fahrmarkte des 
Lebens, seien sie iiberladen mit Unheil Oder angefiillt mit 
Reichtum Oder Glorie, sind Lehrer ; wer sie vernachlassigt, der 
versaumt Gelegenheiten, welche die Gotter selten zum 
zweiten Mai zu teil werden lassen. Aber der einzige Weg, 
wie wir von ihnen lernen konnen, ist der der Herzens^ 
resignation ; denn wenn wir im Herzen vollig arm werden, 
dann sind wir sofort die Verwalter und Verteiler von un- 
geheuren Schatzen. 

Krischna besteht also auf der gewissenhaften Er- 
ftillung der natiirlichen Pflichten.*) 

„Und wenn ich Deme eigene Pflicht als ein Kschatriya betrachte, 
so hast Du keine Berechtigung 2um Schwanken. Denn fur einen Kschatriya 
gibt es nichts besseres, als gerechten Krieg.*" 

Urn noch deutlicher zu sehen, was Krischna veran- 
lasst, mit solchem Nachdruck auf der Durchfiihrung der 
Pflicht zu bestehen, miissen wir uns daran erinnern, dass 
Arjuna beim Beginn der Schlacht seinen Bogen mit dem 
Kocber fallen liess. Dies bedeutet in Indien, dass Arjuna 

*) Einige Schuler sowohl, als auch Kritiker haben gesagt, dass 
die Theosophie ein Verlassen der Familie und der Welt fordere, und dass 
weder Wjssen noch Erldsung, ausser durch erne die ganze natiirliche 
Ordnung auflosende Askese, zu erreichen sei. Dieses ist falsch. 
Und wenn wir es als eine Tatsache annehmen — welche mir und alien 
wirklichen Theosophen bekannt ist, — dass die Gelobten Meister, welche 
die Griindung der Theosophischen Gesellschaft veranlassten, die Philo- 
sophic der Bhagavad Gita fortwdhrend studieren und empfehicn, so sehen 
wir, dass diese falschen Behauptungen gegen die Ziele der Theosophischen 
Gesellschaft gehen. 
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dazu entschlossen war, die Verhaltnisse zu verlassen, in 
welche Karma ihn gestellt hatte, w/tz citi Askctc zu wsfdzfij 
womit er — wie es auch von westlichen Schulern haufig 
geschieht — einem Gesellschaftszustand zu entgehen 
wunschte, der scheinbar dem spirituellen Fortschritt nur 
Hindernisse in den Weg stellt. Aber Krischna verweist 
ihn auf seine Geburt in der Kschatriya- oder Kriegerkaste 
und auf die naturliche Rlicht des Kriegers, den gerechten 
Kampf. Die naturliche Kaste des Arjuna hatte wohl auch 
als die des Kaufmanns dargestellt werden konnen, aber 
die Kschatriyakaste ist weise gewahlt, denn die B. Q. ist 
das Buch der Aktion und nur ein Krieger reprasentiert die 
Aktion*) am besten; deshalb steht seine naturliche Pflicht 
fur diejenige von irgend einem Menschen. Wir sollen un- 
serem Karma nicht ausweichen wollen; durch ein Zuruck* 
schrecken erzeugen wir neues Karma. Unser einzig rich- 
tiger Weg ist : das Motiv fur die Tat in der Tat wirken za 
lassen und niemals das Interesse auf ihren Lohn zu richten , 
sich nie zu Handlungen durch die Hoffnungen auf das 
Resultat verleiten zu lassen, aber auch keine Neigung zur 


*) Nach meiner Anschauung ist die Kschatriyakaste die grosste. 
Es ist wahr, dass die Brahminen stets mehr gewiirdigt wurden, well sie 
die spirituellen Lehrcr waren und so das Haupt von Brahma reprasen- 
tierten ; aber in einigen Opferzeremonien der Aner stehen die Kschatriyas 
vor den Brahminen. Die Letzteren sind mehr die Bewahrer der reinen 
Lehre ; aber wenn die Zeit kommt, wo „die Gotter herabkommen, um auf 
Erden eine neue Harmonic zu schaffen'S dann begmnen sie stets nut 
emem K^nipfer. Osiris, welcher die Egyppter unternchtete und verei- 
nigte, war ein Kampfer; und der geheimnisvolle Melchisedeck, der den 
Abraham segnete, war Prophet, Pfiester und Konig, d. h. Kampfer. Die 
Kriegerkaste konnte sowohl die Vedas lernen und sprechen, als auch 
Knege fiihren, wahrend die Pflicht der Brahminen nur die des Lehrers, 
aber nicht auch die des KSmpfers war. Der Kschatriya nimmt deshalb 
die Stellung eines Mediators zwischen dem Haupt des Brahma und dcr 
ruhigen Untatigkeit von dem Korper des Brahma ein. 
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Untatigkeit zu pflegen. Diese Lehre und die Anweisung, 
den eitien Geist in alien Dingen zu sehen und alle Dinge 
in ihm^ driickt die Haupttendenz der Bhagavad Gita be- 
ztiglich der richtigen Haltung aller Jener aus, welche nach 
Erlosung streben wollen. 

Im 40. Vers spricht Krischna von dieser Lehre als 
einem Initiationssystem. 

jjHierdurch wind keine Initiation verloren, noch bnngt sie 
(die Lehre) irgend welche iiblen Folgen, da selbst schon ein 
Weniges von dieser Praxis vor grosser Gefahr schiitzt; hier 
gibt es keine Vern^chtung und kem Hindernis fiir die gemachten 
Anstrengungen.“ 

Wenn auch nicht in Zeitungen oder durch Sekretare, 
Delegierte oder „Tore‘‘ proklamiert, so ist diese Lehre 
doch die Mutter und das Haupt aller Initiationssystem e. 
Sie ist der Vater der mystischen Rosenkreuzer, welche 
die Lotus adoptierten und in die Rose^) abanderten, und 
alle die Hunderte von anderen okkulten Initiationsgesell- 
schaften sind nur schwache und unvollstandige Kopien 
von dieser einen wahren ; aber ungleich ihren Abzweigungen 
hat die Hauptgesellschaft sich nie aufgelost. Sie ist 
geheim, weil sie auf dem Naturgesetz gegrundet ist und 
nur wirkliche Hierophanten an der Spitze stehen hat, so 
dass ihr Geheimnis nur mit dem wirklichen Schliissel zu 
15sen ist. Und dieser Schliissel ist fiir jeden Grad der 
Aspirant selbst So lange der Aspirant nicht tatsachlich 
das Zeichen und der Grad selbst geworden ist, kann er 
in den iiber ihm stehenden Grad nicht eintreten. Dieses 

*) Es ist wahrscheinlich, dass die Rosenkreuzer- Rosd ein Ersatz 
fiir die Lotus isL weil die letztere Blume in Europa nicht verstanden 
wurde, was bei der Rose nicht der Fall war; alles m allem steht die Rose 
der Lotus auch am nachsten. In Japan verehrt man die Lotus im Herzen ; 
man sagt dort, dass durch das Richten der Aufmerksamkeit auf das Herz 
dieses sich als erne Lotus mit 8 Blattern offnet und dass in jedem der- 
selben eine Macht rcgicrt, wahrcnd in der hlitte der Herr von Allem sitzt* 
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System ist deshalb als ein Ganzes sowohl, als auch in 
seinen einzelnen Graden selbstschiitzend, 

Wahrend es also alle anderen Systeme in sich be- 
greift, ist es das schwierigste von alien; da wir aber 
entweder in diesem Oder in einem kommenden Leben 
durch die Natur gezwungen werden, in diese Loge ein- 
zutreten, so kann die Anstrengung zum Eintritt gerade 
so gut auch jetzt schon gemacht werden. 

Ich sagte, dass in der Bhagavad Gita von einem 
Einweihungssystem gesprochen wird, welches die Mutter 
von alien ubrigen ist, und dass alle iibrigen nur ex- 
oterische Kopien oder Verdrehungen des wahren Systemes 
sind. Um die von mir beabsichtigte Idee noch klarer zu 
machen, soli noch konstatiert werden, dass sich dieses 
System nicht auf Indien allein beschrankt; doch hat sich 
die westliche Welt bis jetzt so intensiv und ausschliess* 
lich mit der Jagd nach Geld allein und nach ausseren 
Vergnugen beschaftigt, dass eine Gruppe von Hierophanten 
weder in Europa noch Amerika ihren naturlichen Wohn- 
sitz bis jetzt aufgeschlagen hat. *) 

Es liegt wenig Gewicht in dem Einspruch, dass 
jene Adepten, falls sie wirklich die ihnen zugeschriebenen 
Krafte besitzen, es leicht gefunden haben miissten, ein 
Standquartier aufzuschlagen und alle hinderlichen Einflusse 
der Lokalitat zu uberwaltigen. Wenn es fur diese Adepten 
iiberhaupt Oder nur in geringem Grade notig ware, dass 
sie hier sein sollen, so wurden sie ohne Zweifel kommen. 
Da aber alle jetzt fiberhaupt mdgliche Arbeit von den in 
jedes Land gesandten Reprasentanten ausgefuhrt werden 
kann, welche unter dem Beistand der Adepten den Boden 
fur die nach ihnen Kommenden vorbereiten, so wurde es 

*) Dieses ist mit der Eroffnung der Point Loma Institution vieU 
leicht anders geworden, Anm. d. Uebers. 
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eine Verschwendung von Energie sein, wenn die Hiero- 
phanten in Person erscheinen wiirden. Die Abgesandten 
werden durch die kritische Haltung Jener, welche fort- 
wahrend ein Zeichen verlangen und dabei verneinen, dass 
die Werkleute fiiilfe erhalten, weil die Heifer nicht zu 
sehen sind, durchaus nicht entmutigt, obwohl sie ganz 
ruhig sagen konnen, dass selbst diese Werkleute nicht 
fortwahrend Instruktionen und Telegramme erhalten, welche 
sagen, wie und wo zu arbeiten sei. Es sind Manner und 
Frauen, welche einen solchen Glauben besitzen, der sie 
durch eine lange Reihe von Anstrengungen geleitet, ohne 
dass ihnen ein Besuch von )enen zu teil wird, die sie 
gesandt haben. Und doch erhalten einige von diesen 
Werkleuten hie und da sehr klare Beweise von der Tat- 
sache, dass sie bestandige Hulfe haben. 

„Dass wir Alle zusammen arbeiten unter demselben Auftrag 
und in gleicher Folge. 

Wir wenigen Gleichen, gleichgiltig gegen Lender und Zeitcn. 
Wir, Umschliesser aller Erdteile, aller Kasten, die jede Theologie 
erlauben.“ 

Alle Menschenwesen arbeiten durch dieses Initiations- 
System und aus diesem Grund umfast es alle exoterischen 
Gesellschaften. Sehr haufig sind die Meister des Haupt- 
systems in den letzteren erschienen, sobald sie eine Mog- 
lichkeit zum Aussaen der Saat bemerkten, welche fur 
kiinftigen Gebrauch aufbewahrt wurde, falls sie momentan 
in eine formelle Lehre verschlossen worden war, gerade 
so wie die egyptische Mumie fur Jahrhunderte den Samen 
in der Hand hielt, welcher in unserer Zeit bliihte und 
Frucht brachte. Und da dem Menschen in all seinen 
Kampfen geholfen werden muss, so haben sie auch po- 
litische Verwandlungen unterstutzt, wenn sie eine Hoffnung 
fur das Anbrechen einer besseren Aera sahen. *) Die 

*) Ein theosophischer Schnjftsteller hat behauptct, dass diese 
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grosse Jiasse der Menschen ist noch nicht bewusst mit 
dem Werk dieser machtigen, unbezwingbaren Loge be- 
schaftigt, aber sie werden solches von einem gewissen 
Punkt ihrer langen Evolution an tun. Und dennoch sind 
diese Meister wahrend aller Stunden eines jeden Tages 
bereit und darum besorgt, dass sie mit Jenen zusammen- 
treffen, ^velche hellaugig genug sind, um ihre wahre 
Bestimmung zu sehen, und so edelherzig, um fur „die 
grosse Waise Menschheit" zu arbeiten. Keiner von uns 
und besonders keiner, der von dem Pfad, von Okkub 
tismus Oder von den Meistern gehort hat, kann mit Qe- 
wissheit sagen, ob er nicht einer von jenen ist, welche 
bereits durch mehrere Initiationen gegangen sind und das 
Wissen davon in sich tragen. Wir mogen bereits in einen 
hoherenGrad initiiertworden sein, als unsere gegenwMge 
Situation es uns verrat, und wir m5gen, uns selbst nicht 
bewusst, jetzt eine neue Prufung durchlaufen. Es ist 
besser, diese Sachlage anzunehmen, wobei wir uns natiir- 
lich alien Stolzes uber den unbekannten Fortschritt zu 
enthalten haben, und damit konnen wir auch die An- 
schauung verkntipfen, dass dieses lange Leben eine Ini- 
tiation ist, in welcher wir siegen Oder unterliegen, je nach- 
dem wir die Aufgabe dieses Lebens lernen oder nicht Ich 
weiss, dass sich einige nicht beeilen werden, diese An- 
schauung zu adopt! ercn, denn diese erwarten, dass das 
Gesetz so wirke, wie sie es wunschen ; sie wiinschen ein 
2^eichen, ein Passwort oder ein Pergament oder eine spe- 
zielle feierliehe Prufung, welcher sie sich zur bestimmten 
Zeit und am bestimmten Ort zu unterziehen gewillt sind. 
Aber solches ist nicht der wahre Prozess, und alle wirk- 

Adcpten em Interesse an der Bildung der Vereinigten Staaten batten und 
entweder peisonlich oder durch ihre Reprasentanten mitwirken. 

Hierzu siehe: IMew Century Path Vol. VII No. 15pag.l4. 

(Anm. d. Verf.) 
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lichen Schuler wissen dieses. Wenn die kleinen Zufalle 
des Lebens nicht verstanden werden, wenn sie noch die 
Macht haben, die Zornfackel za entztinden oder das glim- 
mende Feuer der Lust anzufachen, dann wird von den 
Meistern dieser Loge keine bestimmte Zeit und Prufung 
anbcraumt werden. Jene bestimmten Zeiten und grosseren 
Prufungen werden gegeben und mussen zu ihrer Zeit uber- 
wunden werden, aber sie gehoren fur den Tag, wo wir den 
Triumphbogen des Erfolges bis auf den Schlusstein auf- 
gebaut haben, welcher in der bestimmten Prufung gefunden 
Oder verloren wird. 

Das Erreichen des wirklichen Tores dieser Loge ist 
der Pfady wovon ich in meinem letzten Artikel gesprochen 
habe, und zu diesem Pfad fuhren manche Strassen. Wir 
mochten es aber gerade so gut anstreben, diesen Pfad in 
dieser Inkarnation zu erreichen, als erst in einer spatercn. 
Eine grosse Ermutigung liegt in den Worten Krischnas an 
Arjuna: „In diesem System gibt es keine Vernichtung oder 
Verhaltung der gemachten Anstrengungen ; selbst ein 
kleiner Teil dieser Pflicht befreit einen Menschen von 
grosser Gefahr." Dieses bezieht sich auf das Karmagesetz. 
Jeder wirklich erlangte Grad des Fortschrittes geht niemals 
verloren. Selbst wenn wir zu einer Zeit sterben sollten, 
wo unsere Leben nicht fleckenlos sind, so wiirde das wirk- 
liche Niveau unserer Entwicklung nicht sinken, denn nach 
dem Eintritt in ein neues Leben wurden wir den Faden 
genau wieder da aufnehmen, wo wir ihn fallen Hessen. In 
einem spateren Kapitel sagt Krischna, dass wir wieder 
mit dem in einem fruheren Leben besessenen Wissen in 
Beziehung kommen, und dass wir von dieser Zeit ab noch 
eifriger nach Vollkommenheit ringen werden. PatanjaU 
sagt das Gleiche in seinen Yoga-Aphorismen (2. Buch), 
und alle heiligen Schriften der Arier stimmen hiermit 
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iiberein. Die Gedanken und Aspirationen unseres Lebens 
bilden eine Kraltmasse, welche nach der Erlangung eines 
neuen Korpers augenblicklich auf ein entsprechendes In^ 
strument hinarbeitet^ Oder auf eine solche Aenderung un- 
seres Gemiitszustandes, dass sie Gelegenheit ftir Entfaltung 
erhalt. Der Einwurf, dass dieses eine Suspension der 
Energie sei, ist nicht stichhaltig, da man einen solchen 
Vorgang sogar in der physischen Welt kennt, wenn er 
auch anders benannt wird. Wir sind nicht gezwungen, 
diesem Einwurf nachzugeben, da es gar nicht zu beweisen 
ist, dass die Energie suspendiert ist; sie hat ihre Wir- 
kung in anderen Richtungen. 

Die von Krischna gegebene Ermutigung fuhrt uns 
zu einer Betrachtung uber die zum Betreten des Pfades 
angebotene Methode. Wir finden nun, dass sie eine rechte 
Erkenntnis vom Geist ist. Dieses richtige Wissen findet 
sich im 2. Kapitel dargelegt. 

Wie von alien erleuchteten Weisen, so wird auch 
von dem Gebenedeiten Herrn zuerst die hochste Wahr- 
heit proklamiert und zwar in demselben Kapitel, wo ge- 
rechte Aktion als der Weg zur Freiheit eindringlich ge- 
lehrt wird. Indem er sich dann selbst weiter erklart, ent- 
hullt er allgemeine Irrtumer der Menschheit, sowie auch 
gewisse falsche Anschauungen, welche damals in Indien 
herrschten und es auch heute noch tun. „Weitverzweigt 
ist der Glaube und endlos sind die Objekte Jener, welche 
diesem System nicht folgen/ 

In den hier beschriebenen iienschen herrscht Be- 
gierde nach weltlichem oder intellektuellem Besitz, und 
da die Begierden unendlich und fahig sind, eine end- 
lose Reihe von neuen Begierden zu erzeugen, so ist 
eine Konzentration unmoglich. Dieses hat auch seine 
Anwendung auf die Methoden unserer gegenwMigen 
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wissenschaftlichen Schulen, welche sich in einem ewigen 
Suchen nach sogenannten Tatsachen ergehen, ehe sie all- 
gemeine Prinzipien zulassen; ein einziger Forschungs- 
zweig hat bei ihnen so viele Verzweigungen, dass kein 
Nenschenwesen sie in einem einzigen Leben bemeistern 
kann. Denn: 

Sich nicht zu Meditation und Ausdauer aufraffen, das ist 
die Absicht Jener, welche sich an Vergniigen und Herrschaft erfreuen 
und dercn Gemiiter durch den verlockenden Spruch verfiihrt 
werden, welcher durch jene Unweisen verbreitet wird, die sich 
an den Texten dei Veden ergotzen und sprechen : „Es gibt nichts 
anderes als dieses'' und dabei habsiichtig sind und den fiimmel 
als das hochste Gut betrachten; welche viele besondere Opfer 
fanngen, um als Lohn eine gliickliche Wiederverkorperung zu 
haben, um Herrschaft und Reichtum zu besiizen, wodurch sie 
die verganglichen Freuden der Veremigung mit dem Ewigen 
Geist vorziehen. 

Dieses wird der Leser noch besser verstehen, wenn 
einige von den in Indien herrschenden Anschauungen uber 
Opfer und Ceremonien angefiihrt werden. Im Westen sind 
die Opfer lange ausser Gebrauch gesetzt worden, weil kein 
wirklicher Grund fur sie vorhanden zu seln schien. Und 
doch muss es dem reflektierenden Gemiit seltsam er- 
scheinen, dass die christlichen Piationen ihre Erl5sung als 
vom jtidischen Volk kommend dachten, dessen Gesetzgeber 
die Opfer anordnete, um so mehr als Jesus selbst sagte: 
„Eher wiirden fiimmel und Erde vergehen, als dass der 
kleinste Buchstabe oder der geringste Punkt vom Gesetz 
vergeht, bis dass alles geschieht.^*) Statt der Opfer des 
Ostens hat sich der Westen an eine trockene Idee ge- 
klammert und ist einem ungewissen Moralgesetz nach- 
gefolgt, welches die gleichen Resultate wie das der Hindus 
erzielen soil — ausser nach einer Richtung, und diese ist 
die Lehre von der Reinkarnation. Die Christen verlangen 

*) Matthaus-Evangeliura V, 18. 

4 
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nach ewigem Lohn im Himmel und wissen nichts von 
Wiederverkorperung auf Erden, wahrend der Hindu sich 
auf die himmlischen Freuden und eine Fortsetzung der- 
selben auf Erden durch eine gliickliche Reinkarnation ver- 
steift Er hat hiezu besondere Ceremonien, eine be- 
sondere Art von Opfer, Bussubung, Gebet und Tatigkeit, 
woven das Resultat die irdische Verkorperung in einer 
Konigsfamilie Oder bei reichen Menschen Oder eine an- 
dere Art von angenehmen Verhaltnissen und dann auch 
die Ruckkehr in den Himmel ist. Gewisse Ceremonien 
verschaffen den Eintritt in einen freudenreichen Zustand 
nach clem Tode fur unberechenbare Zeitperioden. 

Aber keine voti all dicsen Prozedur' \ ftihrt uns zum 
liochsten, sondern sie sind alle nur Ui ' ;hen fur Karma 
und neue lllussionen ; deswegen hat sie Krischna dem Ar- 
juna auch nicht als Hauptlehre empfohlen. Und seine 
Warnung gilt auch fur Theosophen, welche bereits Schuler 
sind Oder es zu werden wunschen. Bei diesen hat die 
von Krischna getadelte falsche Anschauung zu einem 
Hunger nach Phanomenen Oder nach solchen Handlungen 
gefiihrt, welche ihnen die Gunst eines Mahatma sichert, 
Oder eine angstliche Scheii vor Erzeugung neuen Karnias, 
Oder ein slarkes Verlangen nach Erzeugung von nur gulem 
Karma hervorgerufen. Aber Alle sollten von diesen 
lialtungen ablassen und durch ein sorgfiiltiges Stadium 
dcr fulgenden Verse deren wahre Bedeutung sich in Flelsch 
und Blut iibergehen lassen. 

Diis Theina der drei Veden ist die Verbindung der drei Qua- 
Jitaten; 0 Arjuna! Sei Du frei von diesen dreien, von dem g’e- 
wShnlichen &nf!iiss der naturlichen Gegensdtze ; luhe auf der 
Ewigen Wahrheit; sei fiei von den Acngstlichkeiten der Well und 
sei selfastbeherrscht. Lass Dein Motiv zur Hamilung die Hand- 
lung selbst sein, abei nichl das ]Resultat derselben. Sei keiner 
von denen, deren Motiv zura Handein die Hoffniing auf Lohn ist. 
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Verbringe Dein Leben nicht in Untatigkeit. Stiitze Dich auf Kon- 
centration, fiihre Deine Pflicht aus, verlasse alles Denken an die 
Konsequenzen und unterwirf Dir die Folgen, seien sie gut odei 
libel. Denn solches Gleichgewicht wird Yoga genannt (Vereini- 
gung init Gott). 

Tatigkeit steht viel tiefer als Vereinigung mit Weisheit. Suche 
Dein Asyl deshalb in Weisheit allein ; denn die Elenden und Un- 
glucklichen werden nurdurch emtietende Ereignisse zu solchen; 
Menschen, welche mit wahrer Weisheit begabt sind, entlassen 
mittelst diesei Koncentration sowohl erfolgjeiche ah erfolglose 
Resultate. Uebe Dich deshalb in dei Erleuchtung Deines Ver- 
standes, denn diese Koncentration ist eine kostbare Kunst* 

Weise Menschen, welche alle Gedanken an die Frucht ihrer 
Handlungen verlassen haben, sind von den Ketten der Gefaurt m 
dieser Welt befieit und gehen m die Regionen der ewigen Gluck- 
seligkeit. 

Wenn Deine Vcrnunft die Oberhand iiber die finstere Schwhche 
Deines Herzens gewinnt, dann hast Du alles Wissen enangt, 
welches je gelehrt worden ist Oder noch gelehrt werden kann. 
Wenn Dein, durch Studium zur Reife gebrachter Verstand sich in 
Kontemplation hdlt, dann wird er wahies Wissen erJangen. 

Der erste Teil dieser Abhandlung wurde absichtlich 
erweitert, urn obigem Zitat vorauszugehen. Die Essenz 
der letzten Verse enthalt die Karma- Yoga Oder wie manes 
noch ubersetzen konnte : Koncentration und Kontemplation 
wdhrend der Aktion. Dieses ist schwierig, so wie es auch 
schwierig ist, den Pfad zu betreten; und wenn wir recht 
darauf wandeln wollen, so mtissen wir wissen, was wir 
als gute Pilger zu tun haben. Krischna scheint mir bier 
die Erage, ob Glaube Oder Werke uns erlosen konnen, 
endgiltig zu entscheiden. Glaube an und fur sich wird es 
nicht tun, weil mit jeder Aeusserung der Glaubensenergie 
an und ftir sich schon eine Aktion verbunden ist. Und 
ferner scheint die Erlangung des wahren Glaubens un- 
moglich, wenn er nicht sofort zu jener Art von Handlung 
fuhrt, welche unser Glaube uns als die richtige zeigt und 
welche wir seiner Aeusserung zufolge tun mussen. Ebenso 


4 * 
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kann einfache Tatigkeit an und fur sich nicht zurFreiheit 
fuhren, wcil Aktion oder Karma neues Karma erzeugt. Wir 
mussen deshalb nach Koncentration streben, damit wir jene 
Handlungen tun kbnnen, welche uns der Allweise auszu- 
fuhren gebietet, mussen aberwahrend der ganzen Tatigkeit 
unbeeinflusst bleiben. Wir haben nichts zu tun mit den 
Resultaten; sie werden von selbst kommen und stehen 
ausser unserer Macht,* soweit wir in Betracht kommen, 
Sind sie schon fix und fertig. Wenn wir aber irgend eine 
Handlung des Qlaubens oder des Korpers ausfuhren und 
auf das Resultat hoffen — ganz gleich was dieses sei — , 
so werden wir in gleichem Grade durch die Resultate ge^ 
bunden, weil wir an ihnen hangen, und hierbei ist es ohne 
Bedeutung, ob diese Resultate gut oder Libel sind. Manche 
denken, dass es gut sei, eine Zuneigung zu guteii Folgen 
zu haben^ weil dieses die uberlieferte Meiiiung ist. Aber 
solches ist nicht weise, weil man den einzigen Grund 
dafur nur in der Idee finden kann, dass man etwas besser 
sei durch diese guten Folgen, als ein Anderer, welcher 
mehr an iiblen Resultaten hangt und sie wahr zu machen 
wunscht Diese Idee erzeugt Trennung, Sondersein und 
widerspricht der tatsiichlicnen Identitdtj ohne deren Ver- 
wirklichung wahres Wissen nicht zu erreichen ist. Wir 
sollten deshalb den Gott imitieren, welcher frei von alien 
Konsequenzen bleibt, obgleich er in der Manifestation des 
Universums fortwahrend tatig ist. In dem Grade als wir 
so handeln, werden wir der Gott, weil wir dem Herrn 
folgen, der in uns wohnt, alle Taten auf seinem Altar 
niederlegen und so auch alle Folgen Ihm uberlassen. 

Die einzunehmende Haltung ist also die, dass wir 
jede Handlung, gross oder klein, unbedeutend oder wichtig, 
deswegen ausftihren, weil sie vor uns kommt und weil 
ein Ausfuhren derselben einfach dem Willen des in uns 
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wohnenden Gottes entspricht, welcher wir selbst sind, 
Auch sollen wir uns nicht aufhalten mit der Frage, ob die 
Handlung von irgend welchem Mutzen fur den Herren in 
uns {Ishwara^ die besondere Manifestation von Brahma in 
jedem Menschenwesen) ist, wie Einige zu erforschen 
wiinschen, indem sie sagen, dass die kleinen Handlungen 
einer jeden Stunde, welche alsbald vergessen werden, 
ohne Bedeutung fiir Ihn sein konnen. Wir sollen nicht 
fragen. Die Handlung, welche dem Herrn angenehm ist, 
ist diejenige, welche uns vorgefuhrt wird und die wir ohne 
Verlangen nach den Folgen durchfuhren, wahrend diejenige 
Handlung Ihm unangenehm ist, welche wir nur um der 
Resultate willen tun. 

Diese Praxis ist die hochste, und eines Tages 
mussen wir Alle sie lernen. In anderen Schriften findet 
man noch andere Uebungen vorgeschrieben, aber diese 
alle ftihren nur zu dieser hochstenXatigkeit hin. Deshalb 
sagte ich: Lasst uns den Pfad sobald betreten, als wir nur 
konnen ! 

* * 

Wir stehen immer noch beim zweiten Kapitel. Wenn 
es nur meine Absicht ware, das Buch zu tiberfliegen imd 
zu zeigen, wo es init den ubrigen Philosophiesystemen 
Indiens libereinstimmt und wo nicht, so hatten wir das 
Ende schon lange erreicht. Aber wir betrachten das Buch 
in demjenigen seiner Aspekte, welcher fur den ernsten 
Schuler am wichtigstenist: die personliche innere Ausschau, 
welche tins Mokscha (Erlosung) erreichen lasst. Und 
unter diesem Gesichtspunkt ist cine Verschiebung der 
Diskussion von den verschiedenen Philosophiesystemen 
atif cine spaterc Zeit gewiss berechtigt. 

Wir wollen nochmals zu den oben zitierten Instruk- 
tionen dcs zweiten Kapitcls zuruckkehren, dcssen letztercr 
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Teil eine Beantworfcung einer von Arjuna iiber Charakter, 
Erscheinung, Benehmen und Sprache eines Menscben ist, 
welcher bestandige Meditation erlangt hat 

Krischna sagt, dass „das Thema der drei Veden die 
Verbindung der Qualitaten (Gimas) ist/‘ Diese drei Qua- 
litaten sind Satwa, Raja und Jamas und sie werden in 
eineiTi folgenden Kapitel getrennt behandelt. Saiwa- 
Qimct) ist eine reine hohe Essenz und der Gegensatz von 
Tamas-Gunaj welches die Finsternis und Gleichgiltigkeit 
ist. Und dennoch ist der merkwurdige Rat gegeben : „sei 
du frei von diesen drei Qualitaten/‘ Es ist ein grosses 
Wunder, dass man sich nicht schon darauf gesturzt hat, 
um zu zeigen, dass Krischna seinen Nachfolgern lebrte, 
sie sollten sich der Qualitat der Gute entschlagen, wo- 
durch er sofort zur Boshaftigkeit ermutigen wurdc; da 
aber unmittelbar darauf die Anweisung kommt: ,,ruhe auf 
ewiger Wahrheit“j so mogen verschiedene Kritiker dadurch 
vielleicbt davon abgehalten worden sein. Es ist klar, dass 
mit den Worten, „ewige Wahrheit‘‘ eine hohere Art von 
Saiim gemeint ist Satwa ist das Sanskritwort fur Wahr- 
heii und ist nicht qualifiziert, wenn es als eine der drei 
Qualitaten gegeben wird, so dass der Schuler, nachdem 
er sich von seinem gewohniichen Satwa befreit hat, seine 
Zuflucht zLim ewigen Gcgenstuck desselben nehmen soil. 
Und dann verlangt die Instruktion nicht, dass man Wahr- 
heit Oder irgend eiiic andcrc der zwei Guna ziirnckweisen 
soli, sondern dass man sich frei halten soli von dem Ein- 
fluss Oder der bindenden Macht, welche irgend eine der 
drei Qualitaten auf das Ego ausubt 

Es ist fur ein grosses Wesen wie Krischna sebwie- 
rig, fragenden Nenschen diese hohen Themas zu er- 
lautern, und so muss naturlich eine Sprache gebraucht 


*) Die Qualitat der Wahrheit Oder Reinheit. 
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werden, welche fur immer zweierlei Bedeutung hat, — die 
Worte weichen immer wieder zurfick von einem Sinn in 
den anderen. „$atwa“ — Wahrheit — war als die hochste 
Qualitat eines Menschen zu nehmen, und dennoch, sobald 
wir von dem hochsten Zustand sprechen, der frei von 
alien Attributen ist, dann gebrauchen wir wieder dasselbe 
Wort; fugen aber ewig hinzu. 

Die Essenz des von Krischna gegebenen Unterrichts 
ist, ergebenza werden^ wenn er sagt: „deshalb widme dich 
der Ergebenheit.“ Hierfur bereitet er den Weg, indem er, 
wie fruher schon bemerkt, uns zeigt, wie irrtumlich es 
fur das Volk war, ausschliesslich den in den Veden nieder- 
gelegten besonderen Ceremonien und Texten zu folgen, 
)ene Ceremonien bringen entweder Belohnung im Himmel 
Oder auf der Erde wahrend des gegenwartigen oder kom- 
menden Lebens* Wir werden leichter verstehen, was 
Krischna meint, wenn wir annehmen, dass er auf eine 
in jenen Tagen existierende Lehre hinweisen wollte, welche 
in Bezug auf Belohnung genau den altchristlichen An- 
schauungen glich, nach weichen man durch ein Befolgen 
der Schriften Gliick und gute Umstande auf Erden, und 
im Himmel grosse Seeligkeit in Gemeinschaft mit den 
Heiligen erlangtc. Dieses wird von Krischna als eine ver- 
fuhrende Lehre erklart. Er sagt aber nicht, dass die ge- 
nannten Belohnungen den Ceremonien nicht folgen werden, 
sondern lasst verstehen, dass sie folgen werden. Da aber 
das Rad der Wiederverkorperung sich ewig welter drehen 
wird und uns unvcrmeidlich zu einem stcrblichen Korper 
zuruckbringt, so werden wir dadurch fortwahrend gctauscht, 
und cs gclingt uns nie, uns mit Qott zu vercinigen, was 
doch das Ziel fur uns alle ist. 

Der Himmel, sci cs dcr dcr Christen odcr der Him 
dus, ist das Duig odcr dcr Zustand, welchcr einen Anfang 
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hatte nnd auch ein Ende haben wird, wie Buddha es ge- 
lehrt hat Dieser Zustand mag freiiich fur Aeonen an- 
halten, wird aber sein Ende erreichen, und dann muss die 
miihselige Aufgabe des Lebens in der Welt — sei es diese 
Oder eine andere *— von neuem aufgenommen werden. 
Deshalb sagte Rrischna, dass die Menschen bitter ge- 
tauschtworden sind durch diese blumenreichen Sentenzen, 
welche ein Nittel ftir das Erreichen des Himmels ver- 
ktinden, ausser welchem es angeblich nichts Besseres 
gabe. 

Ohne Zweifel gibt es manche Schuler, welche an 
die Moglichkeit des Eintrittes in die Himmelswelt glauben 
und sagen, dass sie gewillt sind urn einer solchen Freuden- 
periode willen das Risiko von allem nachher Kommenden 
auf sich zu nehmen, wenn diese Freudenzeit zu Ende ist. 
Wenn sie die Sache dagegen richtig verstehen warden, 
dann warden sie die damit verknupften Risikos nicht auf 
sich nehmen, denn sie sind zahlreich und schwer. Viele 
von ihnen konnen nicht erklM werden, weil hierzu mehr 
Verstandnis tiber die Macht des Gemutes und die wirk^* 
liche Bedeutung der Meditation vorhanden sein muss. 
Aber die gewohniichen Risikos finden wir in demjenigen, 
was fur jetzt als verzogertes Karma und nicht erschopfte 
Affinitaten bezeichnet werden mag. 

Die Macht von diesen beiden hat ihre Wurzel in 
der ungeheueren Vielseitigkeit von der menschlichen Na- 
tur. Diese Vielseitigkeit geht soweit, dass der iiensch 
als ein vollkommenes Wesen sich nicht fur immer des Him- 
mels Oder eines anderen Zustandes ausser der Vereinigting 
mit Gott erfreuen kann, Gelehrte Theosophen sprechen vom 
Uebertritt des Flenschen in das Devachan und dass er hier auf 
Erden durch Karma leidet oder Freuden erhalt, wahrend es 
doch eine Tatsache ist, dass nur ein geringer Teil von ihm 
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hier oder dort ist. Wenn er sein Leben ausgelebt hat 
und nach Devachan gegangen ist, dann wartet die Mach- 
tige Wurzel seines Lebens in dem Einen Leben, wartet 
geduldig auf seine Riickkehr zur Erde um weiteres Karma 
zu erschopfen, das heisst: in irgend einem Leben nimmt 
der Mensch nur solches Karma auf und erschopft es, wel- 
ches ihm sein korperlicher Apparat gestattet. Ein Teil 
von der Macht des Karma liegt in der „mysteri6sen Macht 
der Meditation^', welche sich entsprechend der besonderen 
angenommenen Korperform zum Ausdruck bringt So 
mag der Mensch in diesem Leben „besondere Ceremonien" 
gebrauchen und sich mit Schrifttexten und Lehren in 
Harmonie verhalten, wodurch er seinen Lohn im Himmel 
empfangt, wobei er aber immer noch ein Quantum von 
„der mysteriosen Macht der Meditation" unerschopft hin- 
ter sich hat; und was die Zusammensetzung dieses Ruck- 
standes ist, das weiss ernicht Das Risiko liegt nun darin, 
dass der Riickstand sehr ubel sein mag, und wenn er 
dann vom Himmel zuruckkehrt, dass sein nachster Korper 
den notwendigen Apparat biiden mag, um die Masse dieses 
unerschopften Karmas in den Vordergnmd zu bringen, 
wodurch er beim Verlassen der Erde findet, dass er zu 
einem Verweilen in der Holle gezwungen ware, 

Im Wiederaufnehmen eines Korpers greift die 
„mysteriose Macht" hinaus nach zahllosen, in anderen 
Leben geschaffenen Affinitaten und erf asst alles, was sie 
erreichen kann. Andere den Menschen fruher bekannte 
Wesen inkarnieren sich zur selben Zeit und 15sen dadurch 
Affinitaten, Attraktionen und Krafteaus, w^elchenur durch 
sie und ihn in Tatigkeit treten konnen. Deren Einfluss 
kann nicht kalkuliert werden. Er mag gut oder ubel sein, 
und je nachdem er sich von ihnen beeinflussen lasst, oder 
wie er die anderen Wesen beeinflusst, so wird sich das 
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Karma cines Jeden aiiswirken. Deshalb rat Krischna dem 
Arjuna, sich von dem Einfluss der Qualitaten frei zu 
machen, damit er eine vollstdndige Erlosung erreiche. Und 
diese Freiheit kann, wie er sagt, nur dutch Devotion er- 
langt werden. 

Diese Effekte, Abweichungen und Beeinflussungen 
sind den Okkultisten wohl bekannt, und wenn diese Lehre 
auch im Westen sehr neu ist, so ist sie doch in In- 
dien ziemlich verbreitet Dieses Gesetz ist sowohl ein 
Engel der Barmherzigkeit,alsaucheinBote der Gerechtigkeit, 
denn wenn seine Wirkung wie schon gesagt, unter die 
Risikos zu zahlcn ist, so ist es doch auch ein Mittcl, wo- 
durch die Natur den Menschen oft vor Verdammung rettet. 

Nehmen vvir an, ich hatte in einem fruheren Lcben 
cinen tcueren Freund, ein Weib Oder einen Verwandten 
gehabt, mit denen ich in tiefer innerer Frcundschaft ver- 
kniipft wan Der Tod trennt tins, und in den folgcnden 
Leben widmet dieser Freund, etc. sich der Wahrheit, der 
Weisheit, dem Hochsten in ihm, wahrend ich leichtsinnig 
dahin gehe und nur fiir das Vergnugen des Augenblickes 
lebe. Nach manchem Leben treffen wir uns wieder als 
Freunde oder Bekannte. Sofort betatigt sich die alte IntimMt 
aufs rieue und mein friiherer Freund — wenn auch keiner 
von uns etwas davon wissen mag — hat eine seltsame 
riacht, urn mein inneres Leben zu beriihren, w'odurch er 
mich zum Suchen nach Wahrheit und nach meiner eigenen 
Seele anspornt. Dieses ist die nicht erschopfte Affinitat 
und durch ihre Hulfe bewirkt die Natur meine Erlosung. 
Dann sollten wir Alle nach Devotion streben. Diese De- 
votion ist es, welche die Adepten ihren Schiilern einpragen. 
Sie bedingt eine mentale Verneinung, welche unserem 
westlichen Qernut nicht angenehm ist, die aber erstrcbl 
werden muss, wenn wirklicher Fortschritt moglich scin 
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soil. Vermittelst dieser mentalen Devotion zum Gottlichen, 
wodurch alles Uebrige verneint wird, mussen wir alle Re- 
sultate unserer Handlungen ausser Acht lassen. Es ist 
nicht unsere Aufgabe zu sagen, welches Resultat eine 
Handlung haben wird; vielleicht bringt das Gesetz ein viel 
besseres Resultat, als wir uns vorstellen mochten. Wenn 
die Resultate und die taglich vorubergleitenden Umstande 
nicht so sind, wie wir es erwarteten, dann acceptieren wir 
sie mittelst Devotion als gerade dasjenige, was das Gesetz 
beabsichtigte. Wenn wir aber unser Verlangen auf die 
Erreichung eines anscheinend guten Resultates richten, so 
sind wir durch dieses Verlangen gebunden, ganz gleich, 
ob unser Wunsch in Erfullung geht Oder nicht. 

Diese Aufforderung zur Devotion ist sowohl das 
einfachste, als auch das sc'iwierigste Ding. Manche ver- 
achten es, weil sie nach Kraften und „Entwicklimg^‘ streben ; 
Andere halten es fiir zu einfach; aber der weise Schuler, 
selbst wenn er anfangs die Bedeutung nicht erfassen 
kann, wird die Idee doch in seinem Gemiit bewegen, nach 
deren Erkenntnis ringen und nach einer Haltung streben, 
die von ihin erreicht werden muss. 


Wir haben gesehen, dass Devotion Von dem Schuler, 
welcher nach Erleuchtung strebt, erlangt werden muss. 
Dies ist es auch, was Krischna mit seiner, dem Arjuna 
gegebenen Antwort am Ende des zweiten Kapitels im 
Auge hat. 

„Wenn er alle Begierden zur Seite geschoben hat, 
welche in das Herz eintreten und mit dem Selbst in sich 
zufrieden ist, dann wird er als im spirituellen Wissen be- 
festigt angesehen,“ 



Es 1st nicht mdglich, dass man ganziich den Diktaten 
des Geistcs ergeben sei, wahrend man irgend welchen 
Begierden, welche in das Herz kommen, die Aufmerksam- 
keit abzulenken gestattet. 

riatiirlich ist die hier beschriebene Person eine 
solche, welche in ihrer Entwicklung schon viel waiter ge- 
gangen ist, als die meisten von iins dazu fahig waren, 
aber wir sollten uns ein moglichst hohes Ideal als Ziel 
auFstellcn, denn ein niederes gibt ein geringeres Resulfcat 
fiir die gleiche Summe der Anstrengung. Wir sollten 
uns nicht deshalb ein geringeres als das hochste Ideal 
wahlen, weil es uns scheinen mag, als ob unser tatsach- 
licher Erfolg hinter unserer Erwartung zuriick bleiben 
wiirde. Es ist nicht so sehr das klar zu Tag tretende 
iiussere Resultat, was hier zahlt, sondern das Tiotiv, die 
Anstrengung, das Ziel; denn wir warden nicht gerichtet 
mit dem Masstab der sinnllchen Dinge, in welchem die 
menschliche Zeit existiert, sondern in jener grdsseren 
Sphare des Seins, wo die Zeit aufhort, und wo wir mit 
dcm konfrontiert werden, was wir sind und nicht mit dem, 
was wir getan haben. Was wir getan haben, beriihrt uns 
im irdischen Leben unter den Tauschungen der materiellen 
Existenz; aber die Alotive, mit welchen wir unsere Leben 
ausleben, machen unser grosseres Leben und unser hoheres 
Wesen, unser wahres Selbst Wir mtissen Handlungen 
volibringen, weil kein Mensch ohne die Ausfuhrungen 
von Handlungen existieren kann; diese bringen uns zu- 
ruck zur Erde fur manche qualvolle Inkarnationen, viel- 
leicht zu endgultiger Niederlage, wenn wir die Lektionen 
nicht lernen, dass sie mit dem rechten Motiv und mit 
dem wahren Ziel ausgefiihrt werden mussen, 1st diese 
Stufe einmal erreicht, dann beeinflussen sic uns nicht 
langer, denn wir werden dann, gleich Krischna, die voll- 
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kommenen Ausftihrer einer Handlung. Und insoweit wir 
das Motiv und das Ziel reinigen und erhohen, insoweit 
warden wir auch spirituell erleuchtet und erreichen in be- 
stimmter Zeit die Macht, zu erkennen, was wir tun sollten 
und wessen wir uns enthalten mussen. 

Manche Pseudo-Okkultisten sowohl als auch einige 
Theosophen lassen die Lehre dieses zweiten Kapitels 
ausser Acht. Devotion hat filr sie keine Anziehungskraft ; 
sie tiberlassen sie Jenen, welche gute Menschen werden 
wollen, ohne Riicksicht auf Glaubensbekenntnis oder 
Philosophie. Statt dessen verlegen sie sich auf das 
Lesen von neuen Oder alten Biichern uber Nagie, Rituale 
Oder irgend eine andere der vielfachen Tauschungen. 
Freilich ist diese irrtitmliche Praxis nichts neues. Sie 
war verbreitet unter den Alchimisten, und das Resultat 
in einigen Fallen wenigstens ist, dass Schuler ihre wert- 
volle Zeit zum Bemeistern von Ritualen, Rosenkreuzerei, 
Talismankunde und noch verschiedenem anderen in alten 
Biichern Aufgezeichnetem verwenden, wahrend dieses 
alles entweder absolut nutzlos oder ausserst gefahrlich ist 

Ich wunsche aber auch nicht so verstanden zu 
werden, dass wirkliche Rosenkreuzerei nie existierte, oder 
dass ceremonielle Flagie keine Fruchte bringe, dass es 
keine Wissenschaft der Talismane giibe. Aber wir dtirfen 
gerade so gut erwarten, dass wir die Seele durch ein 
grundliches Studium des Korpers finden werden, als dass 
wir die Wahrheit fiber die Wirkungen der Talismane oder 
ceremonieller Magie durch das Studium der heute fiber 
diese Dinge vorhandenen Bficher erlangen werden. Die 
mittelalterlichen sogenannten Magier haben eine Menge 
von Schriften hinterlassen, welche sowohl ffir die Theo- 
sophen als auch ffir die Nichttheosophen eine Tauschung 
und einFallstrick sind. In diesen Schriften stehenausfuhrliche 
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Anleitungen fur besondere Ubungen; das sind jedoch 
sammtlich die Versuche von Mannem, welche durch rein 
ausserliche Mittel den Sterblichen die Herrschaft uber die 
naturliche und die astrale Welt geben wollten. Aber 
so wie diese Manner keine Erfolge batten, so wird es 
Allen gehen, welche heute diesen Anleitungen folgen. 
In den meisten Fallen dieseralten europaischen sogenannten 
Zauberer und Autoren fiber Magie sind deren schwfilstige 
Auslassungen nichts anderes, als eine Salbe fur enttauschte 
Eitelkeit, und der Rest ist einfach eine Vervielfaltigung 
der von Vorgangern hinterlassenen Formeln. Paracelsus 
erklart ausdrficklich, dass wahre Magie im Menschen liegt 
— in dem Teil seiner inneren Natur, welcher zuerst poten- 
tiell ist und nach der Entwicklung aktiv wird, und dass 
Formeln und Ceremonien ganz nutzlose Dinge sind, so 
lange die sie benfitzende Person nicht ein Magier ist. 

In der Praxis der ceremoniellen Magie, in der ge- 
wisse geometrische und andere Figuren, zusammen mit 
Gebeten und Beschwfirungen gebraucht werden, liegt 
wirkliche Gefahr. Diese Qefahr steigert sich, wenn der 
Schuler diese Ubungen des Gewinnes, der Macht, des 
Ruhmes Oder der Neugierde wegen macht, da dieses alles 
selbstsGchtig ist. Bei diesem Ceremonial umgibt sich der 
selbstgemachte Magus mit einem Kreis Oder einem Ar- 
rangement von Dreiecken, welche er fur seinen Schutz 
gegen alle von ihm moglicherweise aufgescheuchten Ele- 
mentals anwendet, Und das mussen wir festhalten, dass 
er es zu seinem Schutz tut. Ein Schutz solcher Art 
ware nicht notig, noch ware er erdacht worden, wenn nicht 
in dem Magus selbst eine Furcht wohnte, wonach Schatten 
Oder Damone die Macht batten, ihm zu schaden. So ist 
also von Anfang an die Furcht, das Resultat der Un- 
wissenheit, in vollem Maasse gegenwfirtig. Das nachste 
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wichtige Ding ist der Gebrauch eines Schwertes in der 
Zeremonie. Dieses wird deswegen angeraten, weil die 
Damonen scharfen Stahl furchten sollen. Nun sagt aber 
Jesus, dass derjenige, welcher durch das Schwert lebt, 
auch durch das Schwert umkommen soli, und dabei 
hatte er das im Auge, wo von wir jetzt sprechen* Cere- 
monielle Magie erfordert beinahe bei jedem Schritt den 
Qebrauch eines Schwertes- Nachdem aber der Magus 
dieses Ritual ftlr einige Zeit, sagen wir mit Erfolg, be- 
nutzt hat, hat er innerhalb seiner eigenen Aura (was 
Swedenborg die Sphare nennt) eln Duplikat von dem 
geschaffen, was er vorher gebraucht odor an die Wande 
Oder auf den Fussboden gezeichnet hatte. Und hieriiber ist 
er nicht langer Herr, denn da er dieses alles in denjenigen 
Teil seiner Natur gestellt hat, uber welchen er selbst in 
Unwissenheit lebt, so wird das Metallschwert zu einem 
Astralschwert, dessen Griff in den Handen von Da- 
monen Oder FinfUissen liegt, die er unklugerweise 
ins Dascin gcriifen hat. 

Und dann greifen sie ihn auf den astral en und nientalen 
rbenen an, wo er keine Schutzinauer zu errichten vermag, 
und ebenso sicher, wie dieser weise Mann seine Zauber- 
fonneln aussprach, wird er endlich durch die von ihm 
selbst geschwLingene Waffe untergehen. Diese hier kurz 
gezeichnete Gefahr ist aber nicht etwa die Ausgeburt eines 
phantastischen Gehirnes, sondern sie ist eine wirkliche 
Tatsache und mit der betreffenden Praxis unlSslich ver- 
biinden, Rein Biicherstudium wird einem Menschen die 
Macht geben, die konstitutionellen wie psychischen Ver- 
anderungen herbeizufuhren, welclie notwendig sind, ehe 
er Gebieter immaterieller Krafte werden kann. Aber 
diese letzteren konnen voriibergehend zitiert und mit uns 
bekannt gemacht werden durch das Befolgen gewisser 



Methoden. Das ist der Anfang; — der Damonen Ge- 
legenheit kommt dann sicherlich, und indem sie nur einem 
Oesetz der Matur foigen, nehmen sie manchmal „Rache“, 
wie man es nennt. Denn alle solche Praktiken stiitzen 
sich nur auf den niederen, nichtspirituellen Teil unserer 
riatur und kleiden solche Wesen mit entsprechenden 
Attributen. Deren „Rache“ besteht darin, dass sie den 
moralischen Charakter entzunden, was schliesslich zu 
einer Entwicklung libler Leidenschaften, zur Atrophie der 
{Concentration, Vernichtung des Qedachtnisses, und zu 
einem elenden Lebensende fuhrt, zu einem nahezu ganz- 
lichen Misslingen im Qebrauch der Gelegenheiten fitr den 
Fortschritt, welche die jeweilige Inkarnation bieten. Und 
deshalb sage ich, dass dieses alles entweder nichtsnutziges 
Zeug Oder absolut gefahrbringend ist. 

In der Geschichte wie in unserer eigenen Erfahrung 
haben wir genug Beweise dafiir, dass die B. G. Recht hat 
mit dem Satze : „$pirituelles Wissen umfasst jede Handlung 
ohne Ausnahme“, und dass dieses nur durch Devotion zu 
erlangen ist. Unwissende Menschen, welche sich keine 
Hulfe durch Bucher verschaffen konnten, haben durch 
ihren eigenen inneren Sinn die reine Wahrheit iiber die 
Dinge nicht nur in ihrer Nahe, sondern auch in Bezug auf 
die grosseren Beziehungen der Welt erkannt. Jakob 
Bohme war ganzlich ungelehrt, aber er kannte die 
Wahrheit. Seine Schriften verraten eine, damals 
durch Bucher nicht erlangbare Bekanntschaft mit den 
wahren Lehren, wie sie in den Hinduschriften und ge-* 
heimen Aufzeichnungen enthalten sind, Im heutigen 
Deutschland (1888) leben mir bekannte Menschen, welche 
noch weniger Bildung hatten als Jakob Boehme, welche 
aber doch manche Dinge wissen, die fur unsere Theo* 
sophen mit der beriihmten Universitatsbildung immer noch 
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Mysterien sind. Der Grund hierfitr ist, dass erwahnte 
ildnner die Devotion nicht erreicht haben, wodurch das 
Seelenauge von den sinnlichen Wolken befreit wurde, deren 
Schatten unsere Erkenntnis der Wahrheit verhindern. Ich 
verachte und verhohne die Geiehrsamkeit nicht, denn sie 
ist ein wertvolles Besitztumj aber wenn unsere Gelehrten 
auch ergeben waren, wie die B. G. es lehrt, dann wurde 
sich gar nicht ausdenken lassen, wie weit die iiacht ihres 
Intellektes reichen wurde. 

Das Studium auf menschliche Art wird von den 
hochsten Okkultisten, ja selbst von den Adepten nicht 
verachtet, denn auch sie eignen sich dasselbe an und ge- 
brauchen es. Sie sammein die Attfzeichmingen von den 
Erfahrungen der Seher und ergebener Menschen mit ge- 
ringerem Wissen|wahrend langer Zeitperioden, bis sich 
ein grosser Meister in Geiehrsamkeit und Devotion erhebt, 
welcher durch sein ausgedehntes und mit Devotion ver- 
bundenes Wissen im Stande ist, die wundervollen, im 
Besitz der Logs befindlichen Deduktionen iiber Angelegen- 
heiten zu machen, welche soweit itber unsere Zeit hinaus- 
liegen, dass wir uns dieselben nur schwer vorzustellen 
vermogen. Aber dieses beweist nur aufs Neue, dass 
Devotion das Erste und Beste ist, denn diese grosser! 
Meister konnten nicht erscheinen, wenn sie nicht Devotion 
zum Zweck ihres Daseins gemacht hMen. 

Ohne Devotion erhebt sich in uns eine ungeheuere 
Verwirrung, welche von Einigen mit einem Wirbelstrom, 
von Anderen mit dem Herelnsturzen von gewaltigen 
Massen schmutzigen Wassers vergiichen worden ist; 
Bohme nennt sie nach einigen ihrer Aspekte „die F urba*^ 
Es ist die dutch die Sinne erzeugte Betorung. Deshalb 
beschliesst Krischna das zweite Kapitel seiner Lehre mit 
folgenden Worten: 
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,,Mog'e ein Mensch, welcher alle diese Sinne imd 
Organe ziigelt, sich Mir, seinem wahren Selbst, ergeben, 
seine ganze Aufmerksamkeit auf Mich richten. Denn nur 
derjenige, welcher seine Sinne und Organe im Ztigel halt, 
besitzt spiritueiles Wissen. rieigimg zu den sinnlichen 
Dingen entsteht in demjenigen Menschen, welcher sie be- 
trachtet (in dem die Dinge beschauenden Menschen ent- 
steht Wertschatzung fiir dieselben). Aiis Meigung (Wert- 
schiitzung) entsteht Begierde ; aus Begierde entsteht Zorn, 
aus Zorn erhebt sich Betorung; aus BetSrung kommt 
Verlust des Gedachtnisses ; aus dem Verlust des Gediicht- 
nisses entspringt Zerstorung der Unterscheidungskraft; 
durch die Zerstorung der Unterscheidungskraft geht der 
Mensch seiner Vernichtung entgegen“. 

„Wer aber den sinnlichen Dingen mit gezugelten 
Sinnen — ohne Zuneigung und Abneigung — gegeniiber 
tritt und dessen Herz dem Willen unterworfen ist, der 
erlangt frieden. In diesem Frieden erhebt sich das Ende 
all seiner Leiden. Denn das Geinut Desjenigen, welcher 
seine Gedanken zur Ruhe gebracht hat, wird bald voll- 
kommen in Konzentration“. « 

Hier mag auch eine herrliche Stelle aus der Sanat- 
sujatiya zweckentsprechend eingefiigt werden: 

„Einige sagen, dass Erldsung vomTode durch Taten 
erlangt wird, wahrend Andere behaupten, dass der Tod 
(iberhaupt nicht existiert. Lass Dir, o Konig, dieses er- 
kliiren imd hege keine falschen Vorstellungen daruber“. 

„Beide Wahrheiten, o Kschatriya, waren von Anfang 
an verbreitet. Die Weisen behaupten, dass die Betorung 
der Tod sei. Wahrlich, ich nenne die Achtlosigkeit den 
Todl Und ebenso nenne ich das Befreitsein von Acht- 
losigkeit die Unsterblichkeit. Durch die Achtlosigkeit der 
Damonen warden dieselben besiegt; und durch Ereiheit 
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davon gelangten die Gotter zu Brahma. Der Tod verzehrt 
die iebenden Wesen gewiss nicht wie ein Tiger; denn 
seine Form i$t nicht zu erschauen. Achtlosigkeit ent- 
wickelt sich in den Menschen als Begierde und dann als 
Zorn und Betorung. Wenn Oner darnach auf Abwegen 
wandert, so erlangt er die Vereinigung mit dem Selbst 
nicht. Jene, welche dadurch betort werden und unter 
ihrem Einfluss weilen, scheiden von dieser Welt und 
tallen dann vvieder in die Verkorperung. Dann schliessen 
sich die Sinne um sie iierum und darauf erleiden sie Tod 
auf Tod. Da sie an der Frucht der Taten hiingen, sobald 
sich die Notwendigkeit zum Handeln zeigt, so folgen sie 
diesen Friichten und kommen iiber den Tod nicht hinaus. 
Und, weil das verkorperte Selbst die Vereinigung mit dem 
wahren Selbst nicht versteht, deshalb hangt es nach alien 
Seiten hin am Vergnugen. Wahrlich, dieses ist die grosse 
Quelle der Betdrung durch die Sinne; denn durch die Be- 
riihrung von „unwirklichen“ Wesen werden des Menschen 
Verkorpertingen unvermeidlich gemacht, weil, nachdem er 
sein inneres Selbst durch die Beruhrung von „unwill' 
kurlichen‘‘ Wesen befleckt hat, er sich in jeder Richtung 
den sinnlichen Dingen widmet und nur fiber sie nach^ 
denkt. Dieses Nachdenken verwirrt ihn zuerst und bald 
darauf greifen ihn Begierde und Zorn an. Diese fuhren 
Kinder zum Tod; aber verstandige Menschen treten durch 
ihre gute Einsicht fiber den Tod hinaus. Derjcnige, welcher 
durch sein Nachdenken fiber das Selbst die flfichtigen 
sinnlichen Dinge zerstort und nicht einmal an sie denkt, 
weil er sie niedrig schatzt, und der durch seine Erkenntnis 
auf diese Weise die Begierden zerstort, wird sozusagen 
zum Tod des Todes und verschlingt ihn‘‘. 

Das zweite Kapitel endet mit der Beschreibung 
von der Todesart, welche durch die Vereinigung mit dem 
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Gottlichen eiitsteht, vvodarch jede Reinkarnation auf der 
Erde aufgehoben wird. 

„Derjemge Mensch, welchcr alle Begierden abwirft, ohne 
Hang nach den Resullalen i,emer Handlungen tatig bleibt und 
frei von Egoisnius und Selb&tsucht ist, ein solchei eilangt Ruhe, 
acn Zustand des Allerhochsten Wesens, o Sohn von Pntha ! Hat 
ei dicsen eneicht, dann wird ei nicht mehi beunruhigt, und wenii 
er dann veiharrt, geht er zur Zeit semes Todes in die Veieini- 
gung mit dem Allcihochsten Geist". 

Das sind die Ictzten Worte des zwelten Kapiteis. 
Irgend eine andere Gerniitshaltung zur Zeit des Ab- 
scheidens wird sicherlich bedin^en, dass wir einen wciteren 
Erdenkorper aufnehmen mussen. 

Krischnas Erlaiiterungen bringen nicht nur die friiher 
enipfohlenen Uebungen, sondern auch das gauze TodeS" 
thema vor unser Auge. Denn urn zu wissen, wie man 
zur Zeit des Todes an Krischna denken muss, Oder urn 
jene Ruhe zu besitzcn, welche nur die vollkommene De- 
votion verleiht, miissen wir ziierst ergriinden, was wir mil 
unseren gewohnlichen Augen beim Abscheiden eines 
Menschen wahrnehinen, oder ob noch anderes dazu gehort, 
das unseren Augen verschleiert ist. Eine kurze Ueber- 
legung zeigt uns, dass dasjenige, was die Aerzte und Zu- 
schaiier wahrnehmen, in Wirklichkeit nur das Ziiriickziehen 
der Seele und Energie von der ausseren Htille, dem Korper, 
ist. Wahrend sich dieses abspielt, mag die Personlichkeit 
am Ceremonial einer Kirche teilnehmen oder sich zu irgend 
einem Dogma bekennen and selbst init dem letzten Atem- 
ZLig vom Hiinmel und den dort wartenden Freuden sprechen. 
Aber dieses ist nur der erste Schritt, welcher die sicht- 
baren Zuge der Person im Ausdruck vielleicht ruhig und 
glticklich gestaltet; die Verwandten driicken die Augen zu 
— und das wird der Tod genannt. in Wirklichkeit hat 
der Mensch aber damit erst zu sterben angefangen; die 
Seele muss noch aus anderen, der Beobachtung des 
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Venvandtenkreises entzogenen HQIlen treten, welche sie jctzt 
nicht einmal in ihrer Gewalt hat. Jetzt hangt alles von 
seinem Lebensweg und seiner Qedankenriclitung wahrend 
des verflossenen Lebens im Kbrper ab. Denii die Seele 
muss auf demselben Weg zuriick gehen, auf welchem sie 
kam und dieser Weg ist eingesaumt mit den Erinnerungen 
eines ganzen Lebens; und so wie diese Erinnerungen sich 
erheben, beeinflussen sie die scheidende Seele, welchc 
dadurch in ihrer Konzentration auf den Allerhochstcn ge- 
stort Oder noch mehr darin gestarkt wlrd. Wenn deshalb 
nur einige der letzten Lebensjahre einer der von Krischna 
mitgeteilten Uebungen gewidmet waren, so werden die Er- 
innerungen der friiher im Dienst der Begierden verlebten 
Lebensjahre eine Wolke uber die Seele werfen und sic 
daran verhindern, den Zustand zu erreichen, von welchem 
cine Riickkehr zur Erde ohne unsere Zustimmung un- 
indglich wird. Noch besser wird dieser Vorgang illustriert 
durch eine herrliche musikalische Composition, dercn Endc 
durch das Ertonen aller vorher erschienenen Noten dcs 
Stiickes gebildet wird; das daraus sich ergcbcnde Resultat 
wird ein kombinirter Ton sein, welcher weder die hochstcn 
noch liefsten Noten, noch die sussesten oder grellstcn 
Tone allein ausdriickt, sondern der Kombinationston von 
alien ist Und dieser letzte Ton ist die fixierte Schwingung, 
welchc die Seele beherrscht, sie ganz durchstrdmt und 
sic in denjenigen Zustand versetzt, welcher dieser Endnote 
cntspricht. Hieraus ist Icicht zu ersehen, dass in jedem 
Gcdanken die Moglichkeit einer Harmonie oder einer Dis- 
harmonic fiir den Schluss des Lebens liegt. 

^Gcfiihrt durch das klare Ucht cicr Seele, haben wn Dcinc 
Lchren bctiachtet, o hciliger Weiser! Sic waren wiiksam im Re- 
seitigen der Dunkclbeit, welchc die Statfe Ishwara’s in uns um- 
lagcrt; wir sind erfreut und crfrischt. Mogen Dcine Woitc bei 
uns bleiben und uns erquicken, so wie ein Quell die durstige 
Erdc farbt^! 
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Vf. 

Drittes Kapitel. 

H ie ersten zwei Verse dieses Kapitels drucken einen 
in Arjuna aufsteigenden Zweifel aus und ent- 
halten cine Bitte um dessen Losung mittelst 
einer Methode, durch welche er vollkommencs 
Wissen — Erlosung erlangen kann. 

„Wenn in Deiner Anschauung, o Du, der alien Dicb 
fragenden Menschen gibt, der Gebraucb des Venstandnisscs 
liber der Praxis der Handlungen steht, warum forderst Du 
mich dann auf, mich in ein so schreckliches Unternehmen 
einzulassen, wie dieses es ist?“ 

„Mir ist, al$ ob Du meinen VervStand durch einc 
Mischung von Lehrsatzen verwirrtest; gib mir Gewissheit 
durch eine Nethode, mittelst welcher ich Gluckseligkeit 
zu erreichen vermag. Gib mir Aiifschliissr' 

Dieser Zweifel entstand dadurch, well der Gelobte 
Herr erklart hatte, dass Arjuna durch den rechten Gebrauch 
seines Verstandnisses die Erlosung erringen milsse und 
dass er auch die gefiirchteten Taten des Widerstandcs 
gegen seine Freunde, Lehrer und Verwandten, und vielleicht 
das Erschlagen derselben auszufiihren habe. Es ist dieses 
die gleiche Bitte, die beinahe jeden Tag in der Theoso- 
phischen Gesellschaft gestellt und wofiir eine Antwort 
verlangt wird.’^') E$ ist die Frage nach einer einzigen Me- 
thode, einer Praxis, einer Lehre, mittelst welcher der 
Schuler das von ihm Gesuchte erlangen mogc, ob er sich 
dieses nun als Gluck Oder nur als einen Durst nach 
wunderbarem Wissen und Macht formuliert hat. 

Arjunas Zweifel ist derselbe, welcher sich ganz na- 
tiirlich in Jedem zeigt, der zum ersten Mai der grossen 

*) Siehe hicrzu die Aiifsatzc von H. P, Blavatsky „Praktischer 
Okkultusmus" und „OkkuItismus und die okkulten Kiinste." 
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Dualitat der Natur oder Gott gegenilber tritt Diese 
Dualitat kann methaphysisch durch die Worte Gedanke 
und Aktion ausgedriickt warden, denn diese bedeuten das 
Gleichc wie Idee und Manifestation. Brahma als der nicht- 
geoffenbarte Gott entfaltct die Idee des Universums und 
diese druckt sich sofort aus in dem, was die Christen die 
Schopfung und die Manner der VVissenschaft die Evolution 
nennen. Diese Schopfung oder Evolution ist die Aktion 
Gottes. Bei Ihm giebt es keinen Zeitunterschied zwischen 
dem Entfalten der Idee und der Expression derselben in 
manifestierten Dingen. Wenn wir zur Betrachtung der 
„erschaffenen“ Dinge oder zu den Regionen kommen, auf 
welchen der Gedanke Gottes durch seine eigenen Gesetze 
Ausdruck findet, so finden wir die Dualitat ausgedrtickt 
durch Aktion und Reaktion, durch Anziehung und Ab- 
stossung, Tag und Nacht, Ausatmen und Einatmen u.s. w. 
Wenn man zum ersten Mai ail diesem gegenilber steht, so 
wird man verwirrt durch die Menge der Dinge und wir 
ringen dann nach etwas Einzigem, einem Gesetz, einer 
Lehre, Praxis oder Philosophie, einem Dogma, durch dessen 
Erfassen wir unsere Befreiung erwirken konnen. 

Obgleich es nur ein einziges Gefass gibt, wie die 
Buddhisten es nennen, so vermag es am Anfang von dem 
Schuler doch nicht erfasst zu werden. Er muss durch ge^ 
ntigendc Erfahrungen gehen, durch welche er ein grosseres 
Bewusstsein erlangt, ehe er dieses eine Gefass verstehen 
kann. Vermochte schon der Anfanger dieses eine Gesetz 
zu erfassen, ware es moglich, dass man uns durch ein 
Wort auf die J15hen des Lichtes und der Niitzlichkeit 
heben kbnnte, dann ware es nicht zu bezweifeln, dass Jetie, 
wclche wissen^ mit Freuden dieses eine Wort aussprechen 
und uns sofort die einzige Methode geben wtirden; da aber 
der einzige Weg, auf welchem wir wahres, dauerndcs 
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Gltick erreichen Konnen, der dcs eigenen Wcrdms ist, 
welcher aber durch ein intellektuelles Erfassen von eincm 
einzigen Dogma Oder System nicht aliein beschritten warden 
kann, so mussen die Bewahrer der Flannme der Wahrheit 
die Menschen Stufe um Stufe emporheben. Arjuna be- 
fand sich in einer solchen Stellung, als er die in den 
crsten beiden Versen ausgesprochenen Gedanken an 
Krischna richtete.*) 

Krischna beginnt nun, dem Arjuna zu erklarcn, dass 
cs fur Niemand moglich sei, in dieser Welt zu leben und 
kcine Mandlungen zu vollbringen, und deshalb besteht die 
rechtc Praxis (ob im Krieg Oder im Frieden) darin, dass 
man alle jene Handlungen vollbringt, welche notwendfg 
Sind und zwar ohne ein Interesse am Resultat, indem man 
zufrieden ist mit der Arbeit, welche als der Willc des 
Herrcn inwendig in uns betrachtet wird, und ohne irgend 
welchen anderen Grund, als dass sie geschehen solltc. 
Krischna schliesst mit den Worten: 

„Aber Derjenige, welcher seine Sinne durch sein 
Derz zugclt und frei von Interesse an den Resultaten der 
Handlungen ist, dabei aber aktive Devotion durch die 
Organc der Tatigkeit**) pfiegt, ein soldier ist des Lobes 
\vurdig“. 

Dieses illustriert Krischna durch einen liinwcis auf 

*) Es woilc bcachtct werden, class Aijima und Ktischna fort- 
wdhrend die Namcn wcchscln, init wcichen sic sich gcgcnscitig ansprcchcn, 
Wenn Krischna ein Thcma oder sonst ctwas bchandclt, wciclics sich auf 
cinc bcsondcrc Phase von Arjunas Natur bczicht, so gicbt Er ihm cincn 
Haincn, der sich auf dieses Thema, Ding odci die betreffende Qualitat 
bezicht und ebenso andert auch Aijuna die Hamcn Krischnas, sobald die 
Nolwcndigkcit dafiir vorlicgt. So ist z, B. in dem cisten dicser Vcisc 
der Name dCvS Krischna janardana d. h. „Gcber von Allcin, um das die 
Mcnschcn bitten", worm die Macht Knschnas, alle Wunschc zu crfullcn, 
ausgcdruckt ist. 

**) Der Tatlcib der altcn Gcimancn. 


(Der Uebersetzer.) 
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fcne, welchc er falsche Pietisten mit vcrwirrter Seclc 
nennt, weil sie ihre K5rper untatig halten und die Organe 
der Aktion ztigeln, zu gleicher Zeit jedoch tiber sinnliche 
Dinge nachdenken, welche sie nur der ausseren Form nach auF 
gegeben haben. Damit zeigt er, dass e$ nutzlos ist, das 
aussere Feld der Flandlungen zu verlassen, wahrend das 
Gemut noch daran hangt, denn solche Neigung wird das 
Ego stets wieder zur Inkarnation auf dieErde zuruckfuhren. 
Im gleichen Kapitel verweist er dann auf einen grossen 
Weisen (Yogi) Janaka, welcher immer noch Handlungcn 
vollbrachte, obgleich er ein Heiliger und im Besitz 
von vollkommenem Wissen war, welches er errungen 
hatte, als er dem Staatsdienste oblag. 

Dann folgen diese eigenartigen Verse: 

„Als im Anfang der Herr der Kreaturen die 
/Icnschheit geformt und zur selben Zeit seine Verehrung 
bestimint hatte, sprach er : „Nittelst dieses Opfers werdet 
ihr euch vermehren. Es soli fur euch die Kuh der Fullc, 
Kamaduk, sein, auf welche ihr euch fiir die Erfiillung allcr 
cuerer Wiinsche verlassen sollt. Mittelst desselben nahret 
die Gotter, damit die Gotter euch ernahren konnen, indem 
ihr euch dadurch gegenseitig nahrt, sollt ihr die hochstc 
Gliickseligkeit erlangen. Wenn die Gotter mit Opfern ver- 
chrt werden, so werden sic euch die Erfullung euerer 
Wiinsche (die begehrte Hahrung) gewahren. Wer die von 
ihnen erlangten Gaben (Speisen) geniesst, ohne ihnen zuerst 
ctwas davon zu opfern, der ist gleich einem Dieb“. 

Beziiglich dieser und der folgenden Verse glaubc 
ich nicht, dass sie dem westlichen Gemiit leicht zu cr- 
schliessen sind. Obgleich ich einige Bekanntschaft mit 
abendlandischem Wissen gemacht habe, so scheint es 
mirdennochhoffnungslosjvielvondemlnhalt dieses Kapitel s 
in diesem Jahrhundert zu erklaren. Es giebt zahlreiche 
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hier von Krischna beruhrte Punkte, fur welche ich im 
westlichen Denken keine Sympathie finde. Unter diescn 
Pimkten befinden sich auch die Verse liber Opfer. Wenn 
ich alles sagen wollte, was ich uber Opfer denke, so 
wurde mich dieses nur in den Verdacht des Wahnsinnes> 
des Aberglaubens Oder der Unwissenheit bringen; gewiss 
wurde es in jeder Hinsicht verneint werden. Aber wenn 
auch Spott und Unglauben keine Schrecken haben, so ist es 
jetzt dennoch zwecklos, verschfedene Punkte dieses Kapitels 
ins A.uge zu fassen. Und doch fiihlt man im Vorbeigehen 
an denselben eine gewisse Traurigkeit dariiber, dass sich 
unsere fortgeschrittene Civilisation iiber dieses Thema in 
solcher Unsicherheit und Unwissenheit befindet. Obwohl 
Moses den Juden die Opfer crrichtetc, so haben die Christ- 
lichen Nachfolger dcrseibcn diese dem Geiste und dem 
Buchstaben nach doch vdilig abgeschafft und zwar zufolgc 
einer sonderbaren Inkonsequenz, welche ihnen erlaubt, 
die Worte Jesu zu ignoricren: „WahrIich ich sage euch: 
Eher wurden Hirnmel und Erde vergehen, als dass der 
kleinste Buchstabe oder der mindeste Punkt vom Geset: 
verginge, bis dass ailes geschieht“. (Matth. V. 18). Mit 
der Culmination des ersten Cyklus des Kali Yuga war es 
aber natudich, dass die letzte Spur vom Opfergebrauch 
vcrschwinden sollte. Auf den Ruinen des Altars erhebt 
sich der Tempel des niederen Selbst> das Heiiigrum der 
personlichen Idee. In Europa ist der Individualismiis 
ctwas gemildert durch die verschiedenen Formen der Mo- 
narchie, wodurch das Uebel natudich nicht geheilt wird. 
Aber in Amerika ist der Individiialismus vollig ungezugelt 
und hat seinen Hohepunkt erreicht, weil er die taisachliche 
Basis der Unabhangigkeit bildet; seine iiblen Folgcn, 
welche jetzt erst am Horizont heraufdammern, batten ver- 
mieden werden konnen, wenn die Begrunder der Republik 
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sich auch an die Weisheitsreligion gehalten batten. Aber 
so finden wir, dass nach dem Hinwegfegen aller durch 
Priesterdogma und Kdnigsherrschaft geschmiedeten Kcttcn 
cin viel iiblerer Aberglaube emporwachst, als uelchcn 
man die frtiheren Zustande bezeichnete. Dieses ist der 
Aberglaube des Materialismus, welcher sich vor eincr 
Wissenschaft beugt, die nur zu einer Verneinung fuhrt. 

Doch giebt es noch genug willige Menschen mit 
ciner gewissen Intuition dafur, dass aus diesen alten Hindu- 
biichern dann noch mehr herauszufinden ist, wenn man 
sic nicht als die ersten Denkversuche der kindlicben 
Menschheit betrachtet — die Entschuldigimg, welche Prof. 
Max Muller fiir seine Uebersetzungen derselben vorbringt. 
Und diese natiirlichen Tlieosophen sind es, zu welchen 
ich sprechen mochte, dcnn diese werden einsehen, dass 
wir trotz der raschen Entwicklung unserer Civilisation die 
reinen philosophischen und religiosen Lehren nbtig haben, 
wie sie in den Upanischaden gegeben sind. 

Die eigenartige Erklarung der Mosaischen Opfer, 
welche der Mystiker Graf St Martin (Man, his Nature and 
Destiny, 1802) gegeben hat, benotigen nur einer voriiber- 
gehenden y\nfLthrung. Die Schuler Iconnen diese Sachc 
"selbst durchdenken und die darin enthaltene Wahrheit 
herausarbeiten. Der Graf sagt, dass die Wirkung der 
jtidischen Opfer aut magnetischen Qesetzen beruhte, da 
der Priester nach seiner Ansicht die iiblen VVirkungen der 
Siinden seines Volkes in seine eigene Person sammelte 
und dann durch das Auflegen der Hande auf die Opfer== 
ziege diese schadlichen Einfliisse auf das arme Tier uber- 
trug, welches sie dann in der Waste aiisatmete, wodurch 
das Volk nicht mehr von denselben beeinflusst werden 
konnte. Er sagt, dass Moses etwas von den okkulten 
Qesetzen verstand, da er von den Egyptern unterrichtet 
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unci initiiert worden war. Aber St. Martin fahrt welter 
fort: „Die juden waren beauftragt, sogar die Tiere des 
Landes zu toten, weil der Tod der Tiere, welche von den 
unreinen Einfliissen jener Nationen infiziert waren, die 
Juden vor dem Vergiften durch dieselben bewahrte; bei 
den Opfern dagegen warden durch den Tod reiner Tiere 
gcsunde, erhaltende Einfliisse angezogen“ unddass „reine 
und regulate Einflusse, welche mit gewissen Tierklassen 
imd einzelnen Tieren zusammenhingen — Basen, in denen 
sie fixiert waren, fiir den Menschen niitzlich werden und 
in diesem Sinn sollten wir lesen III. Mos. XVII, 1 1 : ,,Denn 
des Leibes Leben ist im Blute, und Ich habe es euch zum 
Altar gegeben, dass eiiere Seelen damit vers5hnt werden. 
Denn das Blut ist die Versdhniing fiir die Seelc“. 

Dann sagt er weiter, dass die Wirkung der Opfer durch 
den Rapport des Menschen mit den Tieren und der 
Natur bedingt wird, und „dass die Juden, falls sic 
die Opfer richtig fortgefiihrt hatten, nicmals verlasscn 
worden waren, sondern dass sie sich alle guten Dingc 
zugezogen hatten, welche sie zu empfangen vermocht 
hMen, * * * Die aussergewohniichen Mcngen von Opfer-* 
tieren wahrend der drei Mauptfeste sollten dem Volkc 
solche wirksame Einflusse zufuhren, wie sie mit den be- 
treffenden Epochen korrespondierten, denn wir schen, dass 
den Brandopfern stets Tiere, Widder und Lammer, bci- 
gefugt werden. ^jc Einigc mineralische, vegetabilische 
und animalische Substanzen bewahren einen grosseren 
Teil von den lebenden und machtigen Eigenschaften ihres 
ersten Zustandes‘^ Durch diese Anschauungen enthiilltc 
St. Martin etwas von der Wahrheit. Aber Moses verord- 
netc aiis sanitaren Grunden einige Opfer als eine religidsc 
Pfiicht, da sein wenig denkendes Volk religiose Hand- 
lungen willig ausfuhrte, dieselben fiandlungen als rein 
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hygienische Massnahmen aber wahrscheinlich unterlassen 
haben wtlrde. Die Brandopfer dagegen griindeten sich auf 
einer verschiedenen Ansicht, welche der betreffenden 
arischen Anschauung fiber Brandopfer ziemlich ahnlich 
war, welches Gesetz in folgenden Worten imseres Kapitels 
ausgesprocheii ist: 

„Wesen werden duich Speiscn ernahrt. Speise entbpnngt 
detn Regen. Regen ist das Resultat des Opfeins. Opfern wird 
vollbiacht durch Hand!ung.“ 

Es wird weder von den Brahminen noch ihren 
Nachfolgern behauptet, dass Nahrung nicht erzeugt wird 
ausser durch Opfer nach dem Ritual der Veden, sondern 
dass keine lichtlg’C Nahrang gedeiht, welche allein im 
physikalischen Organismus solche Zustande erzeugt, dass 
der Mensch seine hochsten Moglichkeiten ausleben kann, 
Lind dass dieses nur in jeneni Zeitalter geschehen kann, in 
dem die wahren Opfer richtig ausgef uhrt werden. An anderen 
Oricn Lind zu anderen Zeiten wird ebenfalls Nahrung er- 
zeiigt, aber sie errelcht nicht in jeder Beziehung die er- 
forderliche Qualitat. In diesem Zeitalter haben wir mit 
diesen Schv/ierigkeiten zu rechnen und konnen dieselben 
fiberwinden, wenn wir den von Krischna in der B. G. ge- 
gebenen Anweisungen folgen. In dem eben zitlerten Verse 
ist in gewisser Weise ein Unterschied gemacht zwischen 
natfirlich erzeugter Nahrung und der mit Opfern gewonnenen, 
denn er sagt: „dass die durch Opfer ernahrten Cotter 
die begehrte Nahrung geben/* Setzen wir diese Schluss- 
folgerung fort, so finden wir, dass diese „G5tter‘* schon 
lange Zeit gestorben oder nach anderen Spharen ge- 
gangen sein mussen, weil die sie ernahrenden Opfer langst 
vergessen worden sincl. Aber es ist ndtig, dass wir 
fragen, wer und was diese Gotter sind, Sie sind nicht 
die Gotzenbilder oder nur in der Phantasie lebende Wesen, 
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welclie so haufig in den von Missionaren gegen indien vor- 
gebrachte Anklagen erscheinen, sondern es sind gewisse 
Machte und Attribute der Natur, weiche die Weit ver- 
iassen, sobald das Kaliyuga, die finstere Zeit, voilig die 
Oberhand gevvonnen hat. Deshaib wtlrden gerade jeUt 
dargebrachte Opfer nutzlos sein. 

Es gibt aber noch eine andere Bedeutung fiir die 
„Bewegung des Rades*\ von dem Krischna spricht, und 
er inacht es sehr deutiich, dass er von dein Prinzip der 
Wechselseltigkeit oder von der Bruderschaft spricht. Und 
hiervon sagt er, dass sle in Bewegiing erhalten werden 
muss; dass jedes VVesen nach dieser Regei leben muss, 
wenn es nicht ein Leben der Siinde, ein nutzloses Leben 
ftihren will, Und wir kdnnen es leicht glauben, dass 
dieses Prinzip in unseren Tagen, wenn es auch als eine 
schone Sache betrachtet wird, die Herzen der Menschen 
doch nicht so leicht bewegt, denn sie lassen sich von 
der egoistischen Idee anspornen, dass jederbesser, grosser 
und reicher werden sollte als sein Nachbar. Sollte dieses 
Treiben ungehindert weitergehen, dann wiirde es diese 
fiation aus schwarzen Magiern bestehen lassen, Aber 
urn diesem entgegen zu wirken, wurde die Theosophivsche 
Geselischaft gegriindet mit dem Hauptziel, die Menschen 
zum Weiterrollen dieses Rades der bruderlichen Liebe zu 
bewegen, welches durch den Schopfer zuerst geschah, als 
er die Menschen geschaffen hatte. 

Krischna fahrt dann fort, den Arjuna fiir die Er*- 
ftlllimg seiner natiirlichen Pflichten waiter zu ermiitigen 
und zwar auch schon deswegen, weil er als ein hochgC" 
stellter Mensch den niederer Stehenden ein gates Beispiel 
geben sollte, denn: 

„Dei weise Mensch, welcher die Welt zui Pfhchteifullung 
bringen und der Menschheit helfen will, sollte seme Handlungen 
ohne egoistische Interessen vollbringen und kerne Verwirrung im 
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Veistandnis dei Unwissenden heivorrufen, vvelche an ausseien 
Wei ken nnd am Erfolg derselben hangen, sondern sie durch 
seme cigene Tatigkeit ebenfalls zui Tatigkeit anle'ten.“ 

Zufolge der Erkenntnis, dass wahrend der grosser! 
uns belierrscheiiden Cyclen, Perioden eintreten, wo selbsi 
wahrend der finsteren Zeiten die Mad it des guteii Bei- 
spieles iin Astrallicht schliesslich solche stets steigende 
Wirkung hervorruft, so dass endlich die oben angefiihrten 
,,Gotter“ in ihren Sphiiren die Macht dieser guten Hand- 
lungen empfinden und zurtick kominen, urn der Mensch- 
lieit zu einem besseren Zeitalter zu verhelfen — aus die- 
sein Grand bittet Krischna Arjuna, mit dem guten Bei- 
spiei Allen voran zu gehen. 

Ill unserem Zeitalter wird das rituale Opfer einer 
fruheren Periode, welches tatsachlich einen magischen 
Effekt hat, zii einem Opfer, welches jeder in seiner eige- 
nen Natur auf dem Altar seines Herzens darbringen muss, 
und ganz besonders ist dieses der Fall bei aufrichtigen 
und strebenden Theosophen. Da wir in Familien geboren 
warden, welche nur eine geringe Erbschaft in Bezug auf 
Abstammung von tadellosen Ahnen haben, so sind wir 
ohne die Htilfe von starken spirituellen Neigungen und 
ohne gewisse eigentumliche KrMte und Tendenzen, welche 
einem anderen Cyclus angehoren. Aber daftir gibt uns 
die Kraft und Rapiditat unserer heutigen Zeit die Macht, 
in wenigen Inkarnationen viel mehr zu tun. Lasst uns 
dieses erfassen, unsere Pflichl erkennen lernen und sie 
ausftihren. Dieser Teil unseres gegenwartigen Kapiteis 
endet mit einem beriihmten Lehrsatz: 

„Es ist besser, die eigene Pfiicht und wenn anch nur mittel- 
miissig zu erfiillen, als eines Anderen Aufgabe gut zu loscn. 
Sdbst der Tod in dei eigenen Pfiicht ist besser, wahrend die Auf- 
gabe cines Anderen auszufiihien, Gefahren mit sich biingt.“ 
Nachdem Krischna zu Arjuna gesagt hat, dass eine 
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gewisse Klasse von Menschen ohne Glauben ist und des- 
halb die wahre Lehre verspottet, wodurch sie schiiesslich 
trotz all ihres Wissens untergehen, so sieht Arjuna sofort 
eine schwierige Frage aufsteigen bei der Betrachtung von 
der unbekannten Kraft, welche die Menschen scheinbar 
gegen deren Willen und ohne dass sie sich dessen be- 
wusst warden, ziir Siinde antreibt: 

„Durch was, o Du Nachkomme des Vrishna, wird der Mensch 
zu Veigehen getneben, anscheinend gegen semen Willeri und 
als ob erne geheime Kraft ihn zwange?** 

Darauf antwortet Krischna: 

„Es Kst die Lust; es ist die Leidensdiaft, welche aus der 
Tamasqualitat(DLmkelheit) entsprmgt und unersattlich, voller Siinde 
ist. Wisse, dass dieses der Feind des Menschen aiif Eiden ist. 
So WJe die Flamme vom Rauch unigeben ist und der Metall- 
spiegel vom Rost iiberlaufen wild, und wie die Gebilnnutter den 
Futus umhullt, so ist das Univeisum von dieser Qualitiit uin- 
geben. Durch diese — den bestandigeii Femd des Weisen, aus 
der Begieide entstanden, welche gleich Feuer vvutet und nie 
befiiedigt wei den kann — ist clas unterscheidende Wissen uni^ 
schlossen, iirid seine Hcrrschaft erstreckt sich iiber die Sinnc 
und Organe, das denkende Prinzip und die unterscheidende Fa- 
kultat; daduich wild die Unterscheidung getriibt und der Herr 
des KSrpers getdusclit. Deshalb, o Bester aller Nachkoinmen 
des Bharata, ziigele von Anfang an Deme Smne, darnit Du diese 
Siinde besiegst, welche der Zerstoier des Wissens und der spin- 
tuellen Unterscheidung ist.“ 

„Die Sinne und Organe vverden gross gelialten, aber das 
denkende Selbst (Manas) ist grdsser als sie. Das unterscheidende 
Pnnzip (Buddhi) ist giossei, als das denkende Selbst und noch 
liber deni unterscheidenden Prinzip steht ER (der Hdchste Geist, 
das gdttliche Ego). Da Du nun weisst, was grosser ist als das 
unterscheidende Prinzip und indem Du das niedere durch Dem 
Hdlieres Selbst starkst, so erschlage Du Starkarrniger diesen 
Feind, welcher aua Begierde geformt und schwierig zu ergreifen ist.‘' 

Tiefes riachdenken uber diese Antwort desGrossen 
Merrn der Menschen zeigt uns, dass die von der Leiden- 
schaft beeinflusste Region sich viel weiter erstreckt als 



— 81 


wir zuerst annehmen wollten. Nanche Schiiler denken, 
dass sie die Freiheit eben so rasch erlangen, als sie mit 
dem Studium des Okkultismus Oder der Untersuchung 
ihrer eigenen inneren Natur, woran die aussere nur eine 
teilweise Enthiillung ist, den Anfang machen. Sie be- 
ginnen das Studium voller Hoffnung und denken, dass 
der Sieg beinahe gewonnen ist, nachdem sie solche Er- 
leichterung und Elastizitat gefunden haben. Aber der 
oben besprochene Feind, das Hindernis, die Verderbnis 
hangt an einer grosseren Anzahl von den, einen Nenschen 
bildenden Fakultaten, als es den Anschein hat. 

Krischna bezieht sich auf die drei Qualitaten : Satwa^ 
RajaSj und Tanias, Die erste ist von der Natur der 
Wahrheit, rein und licht; die zweite hat weniger von der 
Natur der Wahrheit in sich und besteht hauptsachlich aus 
der Natur der Aktion, welche letztere auch die Qualitat 
des Ueblen in sich birgt ; die dritte, Tamas^ ist vollig ubel 
und ihre cssentielle Eigenschaft ist IndifferenZy Gleich- 
gultigkeit, sie correspondiert mit der Finsternis, und in 
ihr ist keine Handlung von reiner Qualitat moglich. 

Diese drei grossen Verschiedenheiten oder Gunas, 
wie sie im Sanskrit heissen — umfassen alle Kombi- 
nationen von dem was wir „Qualitaten“ nennen, ob es 
solche von moralischer,mentaleroder physischer Natur sind. 

Die in gegenwartigem Kapitel besprochene Lust 
Oder Leidenschaft ist aus den zwei Oualitiiten Rajas und 
Tamas zusammengesetzt. Und Krischna sagt, dass diese 
Begierde imlenksam sei. Es ist nicht moglich, obgleich 
Einige so lehren, dass Begierden von dieser Art schliesslich 
fiir unsere Arbeit brauchbar gemacht werden konnten; 
sie mussen erschlagen v/erden. Es ist nutzlos, sie zu 
einem Melfer gebrauchen zu wollen, da ihre Neigung mehr 
auf Tamas geht, also abwarts, anstatt aufwlrts zu Satwa. 


6 
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Es wird gezeigt, dass diese Lust selbst das Wissen 
umgiebt. Sie ist in grosserem ocier geringerem Teil in 
jeder Handlung enthalten. Und daher kommt die von 
alien Menschen, weiche das in ihnen lebende fiochste 
zu bevorzugen und zu kultivieren beginnen, gefundene 
Hauptschwierigkeit. 

Wir neigen zuerst zu der Annahme, dass die Sinne 
allein das Arbeitsgebiet dieser Lust seien; aber Krischna 
lehrt, dass ihr Reich daruber hinausgeht und sowohl das 
Herz als auch den Intellekt einschliesst. Die inkarnierte 
Seele, weiche nach Erkenntnis und Freiheit ringt, findet 
sich fortwahrend durch Tamas gehindert, welches durch 
seine Herrschaft tiber Herz und Qemut fahig ist, die Er- 
kenntnis zu truben, wodurch der Kampfer in Verwirrung 
gerat. 

Ueber die Sinne hat diese Kraft ganz besonders die 
Herrschaft. Und diese Sinne umfassen alle jene psychi- 
schen Krafte, weiche von Vielen, die Okkultismus stii- 
dieren, so sehr begehrt werden. Es ist durchaus noch 
kein Beweis fur die Spiritualitat eines Menschen erbracht, 
wenn er fahig ist, auf grosse Entfernungen zu schauen, 
Oder die Bewohner der Astralwelt zu sehen, oder mit dem 
inneren Ohr zu horen. In diesem Teil der menschlichen 
Oekonomie ist die finstere Qualitat besonders stark; Irr- 
tum spielt hier eine grossere Rolle als anderswo, und wenn 
der Seher nicht selbstbeherrscht ist, dann verlangt er 
nach nutzlosem Wissen und fallt nicht nur in noch 
schlimmere Irrtumer, sondern in grosse Boshaftigkeit. 

Wir mussen deshalb den Ratschlag Krischnas be- 
folgen und mit dem beginnen, was uns am nachsten liegt, 
d. h. mit unseren Sinnen. Auch hier konnen wir den 
Feind zuerst nicht erschlagen, weil er auch im Herzen 
und im Gemut herrscht. Wenn wir aber vom nachsten 
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zu dem ferner Geiegenen gehen, so bleiben wir bei der 
wahren Regel und haben die Gewisshcit auf endlichen 
Sieg. Deshaib sagte Er: ^^Von Anfang an zugle Deine 
Sinne.“ Wenn wir diese vernachlassigen und uns giinzlich 
mit dem Herzen und dem Gemiit besch^tigen, so er- 
reichen wir in Wirklichkeit nichts, denn der Eeind herrschi: 
noch ungestort in den Sinnen; und mittelst dieser ver- 
mag er, wenn wir dem Herzen und dem Geniiic bereils viel 
Sorgfalt und Zeit gewldmet haben, uns soiche Verdunklungen 
und Schwierigkeiten in den Wegzuwerfen, dass alle Arbeit 
an Herz und Gemut nutzlos wird. Vermittelst der iiusseren 
Sinne und deren inneren Gegenstiicken wird dann ein 
starker Sturm im ganzen System erregt, der sicli auf das Herz 
und von da in’s Geniiit iibertragt, und wie anderswo 
gesagt, „das ruhelose Herz reisst dann das Gemiit aus 
seiner Bestandigkeit.“ 

Wir inussen deshaib die Schulung der Seele nacli 
der reguliiren Methode voniehmen und durfen nie einen 
Teil auf Kosten eines anderen vernachlassigen. Krischna 
rat seinem Freund Arjuna, die Sinne zu ztigeln und dann 
sich „selbst durch sein Selbst zu starken,‘‘ das soil heissen, 
er soli sich auf das Eine Bewusstsein stiitzen, welches in 
seiner Verbindung mit dem Menschen dessen Hoheres 
Selbst ist. Durch dieses Hohere Selbst soil er das nie- 
dere starken, dasjenige, welches er gewohnlich „mich 
selbst^ nennt 

Es scheint mir ganz passend, wenn ich hier einige 
Steiien aus einer Unterhaltung mit einem meiner Freunde 
zitiere: 

„Unser Bewusstsein ist eines und nicht viele und 
auch nicht verschieden von anderen Bewusstseinszentren. 
Es giebt kein wachendes Bewusstsein, kein schlafendes Be- 
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wusstsein, noch irgend etwas anderes als Bewasstseiii 
an sichJ^ 

„Nun, was ich Bewasstsein genannt habe ist Wescn. 
Die alte Einteilung war: 

Sat Oder Wesen / Diese werden zu- 

Chit Oder Bewusstsein, Geniiit ! sanimen Saiclut- 

Ananda oder Giuckseligkeit * ananda genannt 

,,Aber Sat — oder Wesen •— das erste der drei, ist 
fur sich selbst sowohl Chit ais auch Ananda. Das ge- 
meinsame Auftreten von Wesen und Bewusstsein involler 
Harmonic ist Ananda oder Giuckseligkeit Deshalb wird 
diese Harmonic Satchikmandn genannt. 

,,Das eine Bewusstsein einer jeden Person ist dcr 
Zeuge Oder Beobachter der Handlungen und Erlahrungen 
eines jeden Zustandes, in dem wir sind oder durcli welchen 
wir gehen. Daraus geht hervor, dass der wachende Zu- 
stand des Gemiites kein getrenntes Bewusstsein ist“. 

,,Das eine Bewusstsein geht auf und iiieder diirch 
alle Zustande oder Ebenen der Hatur unci vermiltelt die 
Erhaltung des Gedachtnisses — vollstandig oder unvoll- 
stiindig — liber eine jede Erfahrung in den versciiiedenen 
Regionen‘^ 

„So hat Sai ini wachen Leben voile Erfahrung und 
erkennt. Im Traunizustand weiss Sai wieder und sicht, 
was clarin vor sich geht, wahrend sich im Qehirn keine 
voilstandige Erinnerung an den eben verlassenen wachen 
Zustand befinden mag. In Susliupti — jenseits der Traume 
und noch unendlich waiter, weiss Sat immer noch alles, 
was getan, gehdrt oder gesehen wird“. 

„Der Weg zur Erlosung muss betreten werden. Das 
Machen des ersten Schrittes erweckt die Moglichkeiten 
des Erfolges. Deshalb ist gesagt: „Wenn die erste Stufe 
errungen ist, dann ist Moksha (die Erlosungj gewonnen“. 
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,fDer ersle Schritt besteht irn Aufgeben iiblcr Ver- 
hindunsjcn imd im I:rweckcn eines Verlangens nach 
dem Wissen von Gott; der zweitc besteht im Eintreten in 
cdic GescIIschaft, im lioren auf deren Lchren und im fie- 
tatii^cn derseibcn; der dritte besteht im Verstarken der 
bcidcn crsteii Errungenschaften, im Glauben und im Fort- 
fahrcn darin. Wer so stirbt, legt das sichere Fundament 
fur den Aufstieg zum Adeptenstand Oder zu der Erlosungd* 

^ ^ 

Wir haben nun das Endc des dritten Kapitcis er- 
reicht, u^elches von Devotion dtirch Mandliineien, oder 
Karma Yoga im Sanskrit, handelt. In diesen drei ersten 
Kapitcln ist aus^uhrllch niedergelegt, dass Devotion criangt, 
gcsucht, erstrebt, kultiviert werden muss. Der Schtilcr muss 
cs Icrncn, jede Handlung im Minblick auf das GottHchc in 
alien Dingen zu tun. Deshalb heisst es in der Bvihad 
Nandekeshwar Parana: „Wenn Jemand Nedizin nimmt, so 
solltc cr an Vischnu, den Alldurchdringenden denken ; 
wahrend dcs Essens an JanMana, den Allgcbcr; wahrend 
des liinlegcns an Padmanabha; wahrend der Eheschliessung 
an Prajapati, den Herrn der Geschopfe; wahrend des 
Kampfes an Chakradhara; wahrend des Reisens in frem- 
den Landcrn an Trivikrama; zur Zeit des Todes an Narayana < 
bcim Zusammentreffen mit Freunden an Sridhara; nach 
bosen Traumen an Govinda; in gefahrvoller Zeit an Mad- 
husudana; in der Mittc cines Waldes an Marsingha; in 
der liitte des Feuers an Jalasai, Oder an das Liegen auf 
dem Wasser; in der Hitte des Wassers an Varaha; auf 
dem Berg an Raghunundana; wahrend des Gehens an 
Vaurana, und in alien Handlungen an Madhava.“ Allc 
diese Namen sind die Namen des Vischnu imter scinen 
verschiedenen Kraften und Aspekten. Es handelt sich 



darum, dass man Krischna in allem sieht und alles in 
Krischna. Daliin mussen wir schliesslich komrnen, denn 
Ishwara, der Geist in jedem von uns, ist nichts anderes 
als Krischna; deshalb lasst uns an Ihn denken und kampfen; 
solange wir in diesem finsteren Wald der Existenz ge- 
fangen sind, wollen wir an Ihn denken, an den uns be^ 
wachenden Lowen, an den uns fuhrenden Weisen, an den 
Kampfer, welcher unscre sichere Verteidigung und Be- 
schirmung ist. 
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Viertes KapiteL 

Km dritten Kapitel streifte Krischna das Thema der Yoga 
^ — die Vereinigung mit dem Hdchsten und die hierzu 
M notige Nethode — und Im vlerten Kapitel spricht er 
ganz often davon. Er hatte dem Arjuna gesagt, dass 
die Leidenschaft grosser als Herz und Gemut ist, und 
dass sie die Macht hat, diese zu uberwaltigen, wobei er 
den Rat gab, dass Arjuna die Verbindung mit seinem 
Selbst verstMen solle, denn nur dadurch konne er hoffen, 
den Sieg fiber die Leidenschaft zu erringen, 

Im Anfang dieses Kapitels kommen wir auf eine 
wichtige Lehre, namlich, dass zu Beginn einer neuen Evo- 
lutionsperiode — im Sanskrit mit Manvantara bezeichnet 
— ein grosses Wesen imter die Menschen tritt und thnen 
gewisse Ideen und Aspirationen einpragt, welche iurch 
alle kommenden Zeiten fortschwingen bis zum Tag der 
allgemeinen Auflosung — der Nacht von Brahma. Krischna 
spricht: 

„Diese unerschdpfUche Lehre der Yoga habe ich 
zuerst Vivaswata gelehrt; Vivaswata fibergab sie dem Manu, 
und Manu lehrte sie dem Ikshwaku. So wurde sie von 
Einem dem Anderen ubergeben, und auch die Rajarishis 
studierten sie, bis im Laufe der Zeit diese machtige Kunst 
verloren ging, o Du Qualer Deiner Feindel Aber es ist 
dieselbe unerschopfliche, geheime, ewige Lehre, die ich 
Dir heute ubergeben habe, well Du mir ergeben und mein 
Freund bist.“ 

Exoterische Autoritaten geben ihre Zustimmung zu 
der Erklarung, dass Vivaswata ein Name ftir die Sonne 
ist, dass nach ihm Manu kam und nach Manu dessen 
Sohn Ikschwaku. Der Letztere griindete die Dynastic der 
Sonnenkonige, welche in den fruheren Zeiten fndiens 
Manner von hochstem Wissen waren. Ein jeder von 
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ihnen war cin Adept, and das Land wurdc rec^icrt, wie es 
nur durch Adepten gcschehen konnte; denn die trubcrc 
Zeit war noch nicht gekommen, weshalb solche grossc 
Scelen aiif ganz nattirliche Weise unter den Mcnschcn 
lebcn konnten. Jeder Mensch respektierte sic und nicht 
cinmal in Gedanken wurde gegen sie rebelliert, wcil es 
keinc Anlasse zu Beschwerden gab. Obgleich „Vivas- 
\vata“ als ein Name der Sonne fur uns Westliche nichts 
bcsondcres enthullt, so ist doch eine grosse Wahrheit 
dahintcr verborgen, gerade so wie hinter unserer Sonne 
cin Jiysteriiim existiert. Er war das berufene Wesen, 
welches der Rasse in ihrer Jngend bcizustehen und sic zu 
fiihrcn hattc. Vor Zeitaltern war er selbst durch den 
Inkarnationscyclus andcrer Schopfungen gegangen und 
war Schritt urn Schritt die Leiter dcr Evolution empor 
gestiegen, bis er zufolgc des Naturgesetzes wic cin Gott 
geworden war. Der gleichc Prozess spielt sich auch heute 
ab, wodurch ein Wesen fur ahnlichc Arbeit in kommenden 
Zeiten vorbereitet wird. Auch die unbegrenzte Ver- 
gangenheit sah das gleiche Verfahren, und stets war cs 
der hochste Geist als Krischna, welcher dieses Wesen 
untcrrichtete, so dass cs jenc ideen auszubrcitcn ver- 
mochtCi welchc fiir unscre Befreiung ndtig sind. 

Nachdem die Rasse sich geniigcnd cntwickelt hat, 
ilbcrgibt das als ,,Sonne“ benanntc Wesen die spirifucllc 
Nachfolgc an Nanu — ob wir ihn bei dicscm oder cinem 
anderen Namen kennen mdgen — welcher das Werk 
weiter ffihrt, bis die Menschheit einen Punkt crreicht hat, 
wo Einer aus ihrer grossen Masse fahfg geworden ist, 
einen Stamm von herrschenden Priesterkonigen zu grunden; 
dann zieht Manu sich zuruck und uberlasst sein Amt dem 
Nachfolger, der es seinerseits auf seine jNachfoIger flber- 
tragt. Dieser Stamm von Priesterkonigen existiert dann 
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so lan^^e als die Yugas es gestatten ; dann wcrden allc 
spirituellen Dinge immer verwirrter, der materiellc Fori- 
schritt steigt, und die voll eingetretcne finstcre Zeit gcht 
der Auflosung voran. In einer solchen Zeit leben wir. 

Bis zu der Periode des ersten irdischcn Konigs 
Ikshwaku war der Herrscher ein spirituelles Wesen, das 
alle Menschen anerkannten, denn seine Nacht, Glorie, 
Barmherzigkeit und Weisheit lagen offen zu Tage. Dicscr 
spirituelle Konig lebte eine ungeheuere Anzahl von )ahren, 
und lehrte den Nenschen nicht allein Yoga, sondern auch 
Kiinste und Wissenschaften. Die damals cingepflanzten 
Idccn, welche von Einem in Bewegung gesetzt wurden, 
wcicher alle Gesclze kannte, sind bis auf den heutigcn 
Tag die cingeborciien Ideen. Hicraus ist zu crsehcn, dass 
cs kcincn Grund zum Stolzscin auf gewissc Ideen gibt, 
cin Gefuhl, das so Manche heutc nahrcn; sie sind kcinc 
Originalerfindcr, Ohnc Hiilfc hattcn sclbst wir diesc Ideen 
nie cniwickeln konnen, und nur durch die grossc Weisheit 
dicscr planctarischcn Scclcn von Anfang der Dingo an 
war cs moglich, uns einen hoffnungsloscn Zustand dcs 
I Icrumirrens zu ersparen. 

Die von jeder Nation und Rassc gehegten Mythcn 
uber grossc Menschen, Helden, Magier und G5ttcr, welche 
zu Anfang unter ihnen fur langc Zeiten wohnten, ent- 
springen den von mir ausgcfuhrtcn Vorgangen. Und Irolz 
all der muhcvollen Anstrengungen und Spottcreicn unscrer 
Wisscnschaftlcr gegen die Existenz der Scclc und viel- 
Icicht auch gegen das „Hernach‘*, wird der Glaube an 
den Hochsten, an Himmel, Hollc, Magic lu s. w. fortbe- 
stehen, und er wird bewahrt durch die ungcbildetcn Nassen, 
welche kcinc scholastischcn Thcorien ftir die Ablenkung 
ihrer Gemiitcr haben und deshalb filr die Weiterexistenz 
dieser Ideen sorgen konnen. 



- 90 - 


Arjuna ist uberrascht, von Einem, dessen Geburts- 
tag er kannte, zu horen, dass dieser ein Zeitgenosse von 
Vivaswata war, und deshalb fragt er Krischna, wie dieses 
moglich sei. Krischna ant^'ortet, dass er und Arjuna 
zahllose InKarnationen hinter sich haben, welche er sah 
und an die er sich erinnert, dass aber Arjuna, welcher 
noch nicht perfekt in Yoga sei, seine Inkarnationen nicht 
kenne und sich daran auch nicht zu erinnern vermoge. 
Da in der B. G. Arjuna auch als Nara^ d. h. Aiensch an- 
gesprochen wird, so haben wir hier eine aifce Postulation 
in direkten und nicht misszuverstehenden Worten von 
der Reinkarnation der ganzen Menschenfamilie. 

Dann beginnt Krischna mit der im Osten wohlbe- 
kannten Lehre von dem Wiedererschelnen von Avatars. 
Unter den Hindus existiert eine gewisse fleinungsver- 
schiedenheit liber die wahre Bedeutung dieses Wortcs, in- 
sofern, ob er der allerhochste Qeist selbst ist Oder nur 
ein Mensch, der vom Hochsten im starkeren Grade iiber- 
schattet wird, als andere Menschen. Aber Alle geben zu, 
dass Krischna die wahre Lehre in folgenden Worten aus- 
spricht : 

„Ich reproduziere mich unter den Kreaturen, o Sohn 
des Bharata, sobald ein Verfall der Tugend, sowie ein 
Umsichgreifen von Laster und Ungerechtigkeit in der 
Welt eintritt. So inkarniere ich von Zeit zu Zeit fur die 
Erhaltung der Guten, die Zerstorung der Bosen und die 
Aufrichtung der Qerechtigkeit.** 

Dieses Auftreten unter den Plenschen ftir die Wieder- 
herstellung des Qleichgewichtes ist nicht zu verwechseln 
mit der zuerst besprochenen Herrschaft von Vivaswata 
und Manu, sondern es ist das Erscheinen von Avatars 
Oder Erlosern auf der Erde. Dass hierfur eine Periodizitat 
besteht, ergiebt sich aus den Worten „von Zeit zu Zeit‘L 
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Krischna spricht hier von den grossen Cyklen, betreffs 
welcher die Meister bisher Stillschvveigen betrachtet haben, 
wenn sic auch sagten, dass solche Cyklen existieren. 
Jetzt wird allgemein zugegeben, dass das cyklische Gesetz 
von hochster Wichtigkeit fur das Studium der grossen 
Fragen iiber die Evolution und des Menschen Schicksal 
ist. Aber das Kommen eines Avatars muss in stronger 
Harmonic mit dem Naturgesetz stehen — und dieses Ge- 
setz verlangt, dass zur Zeit eines solchen Ereignisses 
auch ein Wesen erscheine, welches den anderen Pol re- 
prasentiert; denn nach Krischnas Lehre ist das grosse 
Gesetz der zwei Gegensatze in der Welt ewig gegenwartig. 
Daher finden wir auch in der indischen Geschichte, dass zur 
Zeit Krischnas ein grausamer Tyrann, ein schwarzeriiagier> 
Namens Kansa [existierte, dessen Boshaftigkeit mit der 
Giite von Krischna gleichen Schritt hielt. Auf eine solche 
Moglichkeit bezieht sich die B. G., wenn gesagt wird, dass 
Krischna kommt, sobald dieBosheit ihr Maximum erreicht 
hat. Der wirkliche Sinn davon ist, dass das uble 
Karma der Welt mit dem Verlauf der Zeiten sich anhauft 
und zuletzt eine solche Kreatur erzeugt, welche sozusagen 
die Blute von all der Bosheit seit dem letzten Avatar 
bildet. Diese Kreatur ist aber nicht nur boshaft, sondern 
auch weise und hat magische Krafte von schrecklicher 
Macht; denn Magie ist nicht die Erbschaft der Guten 
allein. Die Zahl von Magiern, w^elche sich zu solchen 
Zeiten unter den Nationen entwickeln, ist sehr gross; 
aber einer steht iiber alien Anderen und zwingt sie, ihm 
Tribut zu entrichten. Dieses ist kein Kindermarchen, son- 
dern eine niichterne Wahrheit, und die gegenwartige Ten- 
denz nach Selbstbereicherung und die Geldgier bedeuten 
genau diese Schulung von gewissen Qualitaten, welche 
in kommenden Zeiten zu schwarzer Magie ftihren wird. 
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Dann wird Krischna odcr wic cr sonst gcnanat wcrdcn 
wird — crscheinen in ,,sichtbarer Form, ein jMensch unter 
Mcnschcn“; seine Macht ist so gross wic die dcs Andcrcn; 
auf seiner Seite steht jedoch noch ctvvas, was der Andcrc 
nicht hat: Qeist, schiitzcnde konservierende Krafte. Und 
cladurch ist Krischna befiihigt, in den Kampf mit den 
schwarzen Magiern cinziitreten, und dabei wird cr von 
uns alien unterstiitzt, die wir ernsthaft fiir die Bruder- 
schaft arbeiten. Das Resultat dieses Kainpfes ist 
dcr Sieg der Giiten und die Vcrnichtung der Ucblcn, 
wobci die Letzteren jede Aussicht auf Erlosung in dicsein 
Manvantara verliercn und in die nicdcfcn Rcichc gestfirzt 
werden, aus wclchen sic erst zu Beginn dcr nachsten 
SchbpfungvSpcriodc wieder enporstcigen konnen. Und so 
sind nicht cinm.il Diese vcrloron, denn auch von ilircr 
cndlichcn fZrlosung spricht Krischni: 

„Vicle, wcichc frei waren von l>cgicrdc, liirchl 
und Zorn, von mcincm Gcist crfiillt, und wcichc stch 
auf mich vcrlicsscn, nachdem sic durch das askctischc 
Feuer der Erkenntnis gcrcinigl worden waren, sind in 
mein Wesen eingetreten. Auf wcichc Weise die Mcnschcn 
zu mir kominen, auf sclbigc Weise stehc ich ihnen bci; 
was auch dcr Pfad dcr Mcnschhcit sei, dicser Pfad ist 
mcin Pfad, o Sohn von Pritha. Jcnc, die nach dem Cr- 
folge ihrer Werke in dicsem Leben vcrlangen, opfern den 
Gotlern: und in cliescr Welt tritt daiin bald dcr Crfolg 
ihrer Werke cin.“ 

Waiter erklart Krischna, dass cine richtige und voile 
Lrkenntnis von dem Mystcrium seiner Inkarnationcn und 
Werke auf Orden uns das Nirvana bringt, so dass jede 
Wiedcrverkorperimg aufhort, Es ist aber fur einen Mcnschcn 
nicht eher moglich, dieses Mysterium zu verstehen, als 
bis er sich vollig aus den Ketten der Leidenschaft 



- 93 - 


befreit und voile Konzentration erreicht hat. Dann hat er 
gelernt, unter die Schale der Erscheinungen zu schauen, 
welche das nichtdenkende Gemiit fortwahrend tauschen. 

Und hier kominen wir zu einem Stein des An- 
Stosses, liber welchen viele Personen, Theosophen und 
Andere, zu Fall kommen. Es ist die Personlichkeit. Die 
Personlichkeit ist stets eine Tauschung, ein falsches 
Bild, wodurch die innere Wirklichkeit verschleiert wird. 
Keine Person ist fahig, ihre ausseren Verhaltnisse in 
Harmonie rnit dem Besten, das in ihr ist, zu bringen, 
und deshaib wird sie von den Anderen stets nach der 
ausseren Situation beurtellt Wenn wir uns nach der Lehre 
Krischnas bemilhen, das Qottliche iiberall zu finden ; 
dann werden wir bald lernen, nicht nach deni ausseren 
Schein zu urteilen, und wenn wir dem in diesem Kapitel 
gegebenen Rat folgen und unsere Pflichten ohne Hoff- 
nung auf Lohn, ohne ein bestimmtes Resultat in der Zu- 
kunft erfiillen, dann wird Frieden unser Teil sein. 

Krischna bespriclit dann die verschiedenen Systenie 
von religiosen Uebungen und zeigt dem Arjuna, wie sie 
zuletzt, aber erst nach vielen Inkarnationen, zufolge der 
in Bewegung gesetzten Tendenz zu Ihm fiihren. Die ver- 
schiedenen Arten der Uebungen werden in wenigen Satzeii 
behandelt. Krischnas Erklarung ist, dass sie „Sunden zer- 
storen“ d.h.dass eine gewisse Reinigung der Natur dadurch 
erzielt wird, worauf nach deni Tod ein iangerer Aufenthalt 
in Devachan folgt; aber niir einer einzigen Uebung 
schreibt er die Fahigkeit zu, die Vereinigung mit dem 
hochsten Gcist herbei zu fdhren. Nachdem Er alles, nicht 
nur das Ausfuhren der Opfer, sondern auch das Unter- 
lassen derselben aufgefulirt hat, zeigt er Arjuna, dass das 
spirituelle Wissen alle Handlungen umfasst und alle bim 
denden Wirkungen der Handlungen in Asche verwandelt, 
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wodurch wir Nirvana erreichen, well wir der Tauschung 
entronnen sind, dass das wirkliche Selbst der Handelnde 
sei. Die Vollkommenheit in dieseni spiritiiellen Wissen 
wird durch eine Starkung des Glaubens und eine Zer- 
storung des Zweifels vennittelst Devotion und Sinnenbe- 
herrschung erreicht. Dann kommt ein Satz, welcher grosse 
Aehnlichkeit niit dem Neuen Testament hat : „Der Mensch 
niit zweifelndem Gemiit erfreut sich weder dieser nocli 
der andern Welt, noch der endlichen Gluckseligkeit.“ 

„Keine Handlung bindet den Menschen, welcher 
durch spirituelle Unterscheidimg den Handlungen entsagt 
und jeden Zweifel init dem Schwerte des Wissens 
zerhauen hat, o Veriichter des Reichtums! Deshalb 
0 Sohn des Bharata, widme Dich der Aiisfuhrung von 
Taten, nachdem Du den in Deitiem Herzen wohnenden 
Zweifel durch das Schwert des spirituellen Wissens ge- 
spalten hast. Erhebe Dich!‘* 

Diese energischen Worte endigen das Kapitel und 
sind an Jene gerichtet, welche stark sein konnen, nicht 
aber an die Ewigzweifelnden, welche weder ihren eigenen 
Gedanken, noch den Worten Anderer Glauben schenken, 
sondern stets nach mehr verlangen. 

Ueber die Ursache des Zweifels kann keine Unge- 
wissheit herrschen, da Krischna sagt: „Er entspringt der 
Unwissenheit, und alles was wir tun mussen, ist ein 
Zerhauen des Zweifels durch das Schwert des Wissens.” 
Manche werden sagen, dass sie stets nach dieseni Wissen 
geforscht haben, um Frieden zu finden, dass ihnen aber 
so viele Systeme vorgehalten werden, dass sie uber keines 
derselben zu einer Entscheidung kommen konnen ; ange- 
sichts der tausend und einen Philosophieen mit ihren ver- 
schiedenen Graden von Klarheit scheint das auch ziemlich 
plausibel. Aber mir scheint es, dass alle diese Systeme 
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leicht in zwei Kl^ssen geteilt werden konnen — in eine, 
welche gar nichts fiir glaubwurdig anschaut, bis die 
miserable Menge von armseligen Gemutern erklart, dass 
sie dieses oder jenes acceptieren will; und in die andere 
Klasse, welche neben etwas Wahrheit eine Unmasse von 
Unsinn enthalt. Der Zweifler ist ein Anhanger der ersten 
Klasse, oder er hangt teils an der ersten, teils an der 
zweiten, und ini letzteren Fall wird er beinahe zerrissen 
durch die zahllosen konventionellen Ideen, welche durch 
ihren Stempel der Autoritat ihn zur Annahme von dein 
zwingen, was seinen gesunden Sinn rebellieren lasst, so- 
bald dieser einnial wirklich die Oberhand haben darf. Sagt 
man einem solchen Menschen, dass das hochgepriesene 
GeniLit nicht der hochste Richter sei, sondern dass es 
noch viel hohere Fakultaten giebt, welche zur Erlangung 
der Wahrheit in Tatigkeit versetzt werden konnen, so 
fangt er an dagegen zu disputieren auf Grand der, von 
gelehrten Professoren der verschiedenen Systeme nieder- 
gelegten Theorien und verneint die Zuverlassigkeit der 
angebotenen Beweise, well sie Beispiele von Doppel-Cere- 
bration oder wer weiss was sind. An Solche wird dieses 
Kapitel nicht appellieren; aber es giebt viele Schuler, 
welche aufrichtige Zweifel haben; bei diesen entspringt 
die Schwierigkeit aus Unwissenheit. Sie schrecken davor 
zuruck zu glaiiben, dass die Alten die Wahrheit gefunden 
haben konnten, und der Beweggrund ftir dlese Anschauung 
mag darin liegen, dass man nur nach dem materiellen 
Stand jener Alten oder deren Hachkommen, welche heute 
noch die alten Lehren mehr oder weniger bewahren, 
urteilen zu konnen glaubt Unsere eigene Civilisation 
verherrlicht materiellen Besitz und Fortschritt, und wer 
diese Qliicksguter nicht hat, wird nicht als im Besitz der 
Wahrheit oder des Weges dazu angesehen. Aber die 
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Schatzmeister der Wahrheit haben nie gesagt, dass wir 
nicht reich und nicht civilisiert sein werden, wenn wir 
ihrem System folgen. Im Gegenteil, derm zu Krischnas 
Zeit, als er sein System lehrte, existierte grossere mate- 
rielle Glorie und Macht als heute, existierte mehr Wissen 
von alien Naturgesetzen, als unsere ganzen Gelehrten zu^ 
sammen besitzen. Wenn deshalb ein Theosoph sagt, dass 
die Herrschaft von den Lehren der Meister unserer Ge- 
sellschaft allem niateriellen Komfort und Fortschritt den 
Todesstoss geben wird, so irrt er sich und saet fur sich 
und seine Freiinde die Samen von Schwierigkeiten. 1st 
es deshalb nicht weise, sofort ziizugeben, dass in diesen 
Lehren Wahrheit enthalten sein mag, alien Zweifel weg- 
zuwerfen und sich des Lichtes zu erfreuen, welches aus 
dem j,Osfen^^ kommt? 

So lange Zweifel existieren, giebt es keinen Frieden, 
keine Gewissheit und keine Hoffnung, diese in unserer 
noch in einer anderen "Welt oder in dem Universum zu 
finden, welche wir spater noch bewohnen mogen. Wer 
heute zweifelt, wird auch spater der Zweifler sein und 
so welter durch die Millionen von Jahren, wahrend welcher 
Linser Rad weiter Uiuft. 

Wenn wir dem Rate des grossen Lehrers folgen, so 
wird tinser niichster Schritt angeslchts zahlreicher Evolu- 
tionstatsachen zu der Annahme fuhren, dass grosse Seelen 
existieren, welche in alten Zeiten den gleichen Weg ge- 
wandelt sind und jetzt das Wissen und die Macht besitzen, 
uns soviel zu fibertragen, als wir zu nehmen fahig sind, 
Mierauf bezieht sich Krischna mit den Worten: 

„Suche diese Weisheit durch Dienstleistung, durch 
energisches Suchen, durch Fragen und durch DernuL 
Die Weisen, welche die Wahrheit sehen, werden Dir 
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dieselbe mitteilen, und darnach wirst Du nie wieder in 
frrtum fallen, o Sohn des Bharata.** 

Und dieses sind genau die Worte der Meister unserer 
Gesellschaft. Sie belohnen oder lehren nicht bios deshalb, 
weil wir eswunschen, nochweilwir unsso hoch schMtzen; 
unsere Einschatzung ist nicht /to; sie taxieren uns auf 
wahren und gerechten Wert und konnen weder durch 
Tranen noch Besturmung bewegt werden, wenn nicht 
Taten folgen, und die von Ihneii geschatzten Taten sind 
ausschliesslich diejenigen, welche in ihrem Dienste aus- 
gefuhrt werden. 

Was ist nun die Arbeit, fur welche sie unsere 
Mithiilfe erwarten? 

Es ist nicht die Schulung unserer psychischen Krafte, 
noch die Befahigung fiir Phanomene, noch irgend eine Arbeit 
fur die Personlichkeit, wenn diese das einzige Motiv ist. 

DerDienstund die Arbeit gehoren fur die Sacheder 
Menschheit, wer sie auch ausfuhre, seien es Mitglieder 
der Theosophischen Gesellschaft Oder riichtmitgiieder. Und 
alle, mit geoffnetem Mund auf Nahrung wartenden Mit^ 
glieder der Gesellschaft sollten von scibst wissen, dass 
sie nichts erhalten werden, wenn die Arbeit nicht ver- 
sucht Oder ausgeftihrt wird. 

Wollen wir diese richtige Haltung annehmen, und 
die Resultate sind dann nach diesem i^apitel: 

„Ein nensch, welcher sich in Devotion vollkommen macht, 
wird im Laufe der Zeit spintuelles Wissen in sich emporquellen 
sehen. Es giebt keinen Reiniger in dicser Welt, der mit dem 
spirituellen Wissen verglichen werden kann.“ 

Damit endet das vierte KapiteL Wollen wir unseren 
Zweifel sein Ende finden lassen! 

Wo ist Raum fur Zweifel und fur Sorge in Denv 
jenigen, welcher weiss, dass alle spirituellen Wesen von 
gleicher Natur sind und nur im Grad sich unterscheiden ? 


7 
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Funftes KapiteL 

Name dieses Kapitels lautet im Sanskrit 
Karmasanyasayog“ d. h. ^^Das Buch der Reli- 
;ion durch das Entsagen der Fruchte der 
Nir erschien es stets als eines der wichtigsten 
Kapitel der B* G. Da die B. G. sich in achtzehn Teile teilt 
und diese wieder in sechs Gruppen von je drei Kapiteln 
gebracht werden, so haben wir nach dem Beendigen des 
vierten Kapitels jetzt gerade die Mitte der zweiten Qriippe. 

Es wird angenommen, dass Arjuna die von den 
beiden grossen indischen Schulen — Sankhya und Yoga — 
vertretenen Anschauungen Oder Einwiirfe vorbringt, wo^ 
von die erstere ihren Anhangern das Unterlassen aller 
Taten empfiehlt, wahrend die andere zur Ausfuhrung von 
Werken auffordert. Diese sich kreuzenden Anschauungen 
brachten ganz naturlich grosse Unterschiede in der Praxis 
hervor, da die Nachfolger der einen Schule bestandig 
tiitig waren, wahrend die Anhanger der anderen ununter- 
brochener Untatigkeit huldigten, Deshalb finden wir auch 
heute noch eine grosse Anzahl von Asketen in Indian, 
welche untatig sind, und auf der anderen Seite eine Anzahl, 
welche Karma erzeugen, um dadurch die Erlosung zu er- 
langen. 

Ganz wenig Nachdenken wird dem Schuler zeigen, 
dass das einzige Resultat von Aktion eben wieder weitere 
Aktion sein kann, und dass man deshalb dutch eine 
Menge vonTaten an sich nicht im Stande ist, Nirvana zu er- 
reichen oder Ruhe vor Karma zu haben. Das einzige 
direkte Produkt von Karma ist Karma. Und diese Schwie- 
rigkeit erhob sich vor Arjuna im fiinften Gesprach. 

Ef sagt: 

„EmmaI, o Knschna, lobst Du die Enthaltung von Werken 
und dann wieder die richtige Ausfuhrung derselfaen. Sage rrur 
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mit Bestimmtheit, welches von diesen beiden das Bessere ist.“ 
Darauf antwortet Knschna: 

„Die Entsagung von Werken und Devotion durch Werke, beide 
sind Mittel zur endlichen Befremng; aber von diesen beiden ist 
Devotion durch Werke besser als Unterlassung. Derjenige wird 
als eine Askete betrachtet, welcher nichts sucht und nichts ab- 
weist, der also frei ist von dem ,,Paar der Gegensatze", o Du 
mit machtigen Armen! Ohne Schwierigkcit wird em solcher er^ 
lost aus den Banden, welche durch Taten entstanden sind.'" 

Einige haben die Anschauung des Lehrers so zu 
konstruieren versucht: Dass es fur die Majoritat von 
Menschen beinahe unmoguch ist, das sehr schwierige 
Leben des Asketen zu fuhren, es daher weiser ist, 
jetzt gute Taten zu verrichten mit der Hoffnung, dass diese 
uns nachher zu einer glticklichen Geburt in solche Ver- 
haltnisse fuhren werden, wo vollstandige Enthaltung von 
ausseren Handlungen eine leichte Sache sein wird; dass 
ferner die Absicht nicht bestanden hat, diese zwei Me- 
thoden der Uebung dem Schuler zur Auswahl vorzulegen, 
so dass er also nicht in die Notwendigkeit einer Ent- 
scheidung hineingetrieben wird. Ich selbst halte diese 
Anschauung aber nicht fiir diebeabsichtigte, sondern denke, 
dass im Qegenteil der anscheinend leichte Ausweg durch 
das richtige Ausfuhren von Handlungen tatsachlich die 
schwierigste alter Aufgaben ist. Und ganz gleich, wie 
lange wir auf eine gunstige Inkarnation, auf die so heiss 
ersehnten Verhaltnisse warten mogen, welche uns die neue 
Art desLebens nicht nur gestatten, sondern uns tatsachlich 
dazu antreiben werden — diese Verhaltnisse werden nie 
kommen, so lange wir nicht gelernt haben, was die 
rechte Ausfuhrung der Handlungen ist. Und diese Schulung 
konnen wir jetzt auf keinen Fall durch die Enthaltung von 
Werken erlangen. Im Gegenteil, wir dtirfen es fiir eine 
Tatsache annehmen, dass keine Person fahig ist, die Welt 
zu vcrlassen, wenn sie durch die anderen Erfahrungen 
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nicht in irgend einem fruheren Leben gegangen ist. Es 
mag Einige geben, welche dieses versuchen, aber wenn 
sie nicht durch alie Aktionen gegangen sind, so konnen 
sie ihre Absicht nicht zu Ende fiihren. Der Charakter 
des inneren Menschen ist der wirkliche Prufstein. Er 
mag der Welt in seinen zahllosen Geburten schon manch- 
mal entsagt haben; v/enn aber seine innere Natur nicht 
entsagt hat, dann ist er der gleiche Mensch wahrend 
der ganzen Periode, und sobald sich wahrend irgend 
einem seiner Asketenleben neue und korrespondierende 
Versiichungen oder Umstande bilden, dann wird er von 
seinem hohen ausseren Asketentum herabstiirzen. 

Dass unsere Anschauung iiber die ausserordentliche 
Schvvierigkeit der rechten Entsagang durch Handlungcn 
die richtige ist, wird durch einen weiteren Lehrsatz 
Krischnas bewiesen : 

„Es ist schwieng, wahre Enthaltsamkeit von Taten ohne 

Dcvot'on durch Handlungen zu crrcichen, o Du rail machtigen 

Armen.*' 

f^rischna lobt beide Schulen und erklart dem Arjuna, 
dass die Schuler von jeder das gleiche Ziel erreichen 
werden; aber er sagt auch, dass die rechte Ausfiihrung 
der Handlungen die bessere Methode ist. Wir mussen 
jetzt also zu einem Verstandnis von deren flarmonie 
kommen. Wenn die eine besser ist als die andere und 
trotzdem beide zum gleichen Ziel fiihren, so muss es 
einen Grund ftir den Vergleich geben, wenn nicht hoff- 
nungslose Verwirrung eintreten soil. Manche Forscher 
haben zufolge dieser anscheinend gleichmassigen Aner- 
kennung der bciden Methoden die Handlungen aufgegeben, 
wodurch sie Erlosung zu finden hofften; aber sie uber*- 
sahen den sechsten Vers, welcher lautet: „0 Du mit 
machtigen Armen! Es ist schwierig, wahre Entsagung 
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ohne rechte Ausfiihrang der Taten zu erlangen; der Er- 
gebene, welcher sich der rechten Ausfiihrang der Handlungeti 
widmetj erreicht in nicht za langer Zeit vmhre Entsagang^^ 
Hier ist der Ausfiihrung der pfiichtmassigen Taten wieder 
der hohere Grad gegeben. Daraus geht nun klar hervor, 
was Krischna im Auge hatte, namlich dass die in einem 
Leben begonnene Entsagung der Tatigkeit durch ihre Fort- 
iiihrung in alien folgenden Leben schliesslich den Ent- 
sagenden zu der Einsicht bringen wird, dass er diese 
Art von Entsagung aufgeben muss, um sich der Aus^ 
fuhrung von Taten ohne egoistisches Interesse an deren 
Fruchten zu widmen. Dieses wird seitens vieler Okkul- 
tisten als die vvahre Ansicht hieruber betrachtet. Es ist 
bekannt, dass das zur Inkarnation zuruckkehrende Ego 
von den Handlungen seiner fruheren Leben nicht nur hinsichb 
lich seiner Lebensverhaltnisse iind Lebensvorfalle beein** 
flusst wird, sondern auch in der Tendenz seiner Natur zu 
irgend einer besonderen Art von religioser Uebung, und 
diese Tendenz wirkt fur eine Reihe von Jahren oder 
Leben genau im Verhaltnis zur Intensitat der fruheren 
Praxis. Naturlich wiirde im Falle eines Menschen, 
welcher freiwillig der Welt entsagt und sich der Askese 
fiir viele Jahre gewidmet hat, die Wirkung sich auf manche 
Leben erstrecken, auch wenn andere gleichzeitige Ein- 
driicke sich langst erschopft hatten. Im Laufe dieser 
Zeiten erlangt der Nensch schliesslich eine solche Klar- 
heit des inneren Auges, dass er erkennt, welche Methode 
er tatsachlich befolgen sollte. Neben seiner eigentlichen 
naturlichen Entwicklung wird er auch die Unterstutzung 
jener Gemuter haben, welche durch all die ndtigen Erfahr- 
ungen bereits gegangen sind* Eine weitere Unterstutzung 
fur diese Anschauung findet sich im sechsten Kapitel in 
den Versen fiber die Inkarnation eines solchen Schulers: 
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„Durch diese Inkarnation kommt er wieder in Be- 
ruhrung mit dem Wissen, welches ihm in fruheren Kor 
pern eigen war, und von da ab ringt er noch eifriger nach 
Vollkommenheit, o Sohn von Kuru. Zufolge der fmheren 
Praxis wird er, sich selbst unbewusst, welter gefiihrt zu 
neuem Werk“. 

Was wir also zu verstehen uns bemiihen sollten, 
das ist die Methode, wie wir den Fruchten unserer Hand- 
lungen entsagen kdnnen, und das ist es, was Krischna 
meint, wenn er sagt, dass wir Handlung als eine Ent- 
sagung, ein Opfer ausfuhren sollen- Der entweihende 
Effekt einer Handlung liegt nicht in der Jiatur der tech- 
nischen Ausfuhrung an undfur sich, noch liegt die reinigende 
Wirkung in der Art von Arbeit, welche wir ausfuhren, 
sondern die Sunde Oder das Verdienst entsteht durch das 
innere Gefuhl, welches die Handlung begleitet. Jemand 
mag Millionen zu Almosen verwenden, ohne dass er da- 
durch seinen wirklichen Charakter im geringsten ver-* 
edelt. Es ist gewiss wahr, dass er dadurch materiellen 
Gegenlohn — vielleicht in einem kommenden Leben — 
sich sichert, aber selbst dieser wird nichts helfen, da der 
Mensch immer noch der gleiche ist. Ein Anderer dagegen 
giebt nur freundliche Worte Oder Scheidemiinzen, weil 
das alles ist, was er zu geben hat; er kann aber durch 
die begleitenden Gefuhle der ernsten Warme solche Hiilfe 
haben, dass er raschen Fortschritt in der Vereinigung mit 
dem Hochsten macht. Wir finden im Neuen Testament, 
dass Jesus von Hazareth dieselbe Anschauung vom Scherf- 
lein der Witwe vertritt, welches er hoher schatzte, als 
alles, was der stolze Pharisaer gegeben hatte. Jesus 
konnte damit nicht den Geldwert der Munze im Auge 
haben, noch den Wert der Tat darnach abschatzen; er 
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schaute nur auf das innere Geftihi der armen Frau, 
als sie alles gab, v/as sie hatte. 

Ganz gleich in welcher Richtung sich unsere Tatig- 
keit bewegt, so sehen wir doch, wie schwierig es ist, ein 
wahrer Entsager zu sein. Auch konnen wir nicht hoffen, 
diese bessere Art derEntscheidungdurchXatigkeit schon in 
diesem Erdenieben zu erreichen, ob dieses Leben nun das 
erste Oder das zwanzigste unserer richtigen Bestrebungen 
ist. Aber wir kbnnen darnach streben, und dieses ist 
unsere Pflicht; wenn wir darin Ausdauer haben, dann 
wird die Tendenz zum rechten Verstandnis mit jedem 
Leben viel starker werden, als es auf andere Weise der 
Fall sein konnte. 

Selbst in dem hohen Ziel, welches das Streben 
nach Schiilerschaft unter einem Meister in sich birgt — 
gleiches gilt von dem Erstreben der Adeptschaft — 
begegnen wir derselben Schwierigkeit. Diese Aspiration 
ist viel anerkennensvv^erter als manches andere, das wir 
uns vornehmen konnen; wenn wir uns aber nach dem 
Gestalten dieser Aspiration kaltbliitig fragen : „Warum 
hege ich dieses Verlangen, warum wiinsche ich dem 
Meister so nahe zu sein?‘* so fuhlen wir uns gezwungen 
zuzugeben, dass das treibende Motiv ftir die Bildung 
dieser Aspiration eine selbstsuchtige Farbung hatte. Wir 
konnen dieses leicht beweisen, wenn wir vor dem Thron 
unseres eigenen Gewissens uns fragen, ob wir diese 
Aspiration fur uns selbst hegten, oder fiir die grosse 
Masse der Menschen, reich und arm, edel und unedel; 
wtirden wir damit zufrieden sein, wenn uns plotzlich ge- 
sagt wiirde, dass unser ernstes Verlangen Anderen Vor- 
teil gebracht h^e, und dass wir selbst noch weitere zehn 
Leben warten mtissten? Wir konnten dessen sicher 
sein, dass wir uns daruber ziemlich niedergeschlagen 
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ffjhlen wurden. Im zwdiften Vers finden wir die 
Schwiengkeit und auch das Heilmittel daftir unzweideutig 
niedergelegt. 

„Der die Taten richtig Ausfuhrende, welcher den 
Fruchten der Handiungen entsagt, erlangt Ruhe durch De- 
votion; derjenige, welcher die Handlung verkehrt ausfiihrt, 
well er an Fruchten derselben hangt, bindet sich dadurch 
selbst.^^ 

Diese Instruktionen warden fur alle Jene ein sehr 
schwieriges Ding sein, welche nur fur sich selbst leben 
und welche auch nicht einmal in geringem Grad — 
noch nicht zu dem Glauben gekommen $ind, dass sie 
nicht allein um ihrer selbst willen hier sind. Wenn wir 
aber ffihlen, dass es zwischen uns und einem anderen 
Wesen keine Scheidung gibt, und dass unser Hoheres 
Selbst uns zu dem Zweck durch alle Erfahrungen dieses 
Lebens fuhrt, dass wir die Einheit von Allem fiihlen, 
dann warden wir uns bemuhen, die rechte Art von Glauben 
und Aspiration zu erlangen, anstatt fortwahrend dieser Ab- 
sicht des Hoheren Selbst entgegen zu wirken.Wir brauchen 
uns auch nicht aufzuhalten durch die vollige Beseitigung 
der egoistischen Begierde nach Fortschritt, wie es Einige 
tun, derm diese ausserordentliche Schwiengkeit wird im 
Laufe vieler Leben geldst werden; aber wir sollten damit 
in dem Augenblick freiwillig beginnen, wo sie uns be- 
kannt wird, anstatt uns durch Leiden und manche Nieder- 
lagen dazu zwingen zu lassen. 

Durch dieses Kapitel wird ein grosser Fehler von 
in und ausserhalbderlheosophischen GesellschaftStehenden 
korrigiert. Manche haben die Gewohnheit zu sagen, dass 
ein Befolgen dieser Lehren bis auf den Buchstaben eine 
solche fiatur erzeugen wird, die sich um nichts anderes 
als um die Ruhe kummert, welche durch die Vereinigung mit 
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dem Hochsten Geist entsteht, d. h. extreme Selbstsucht; 
und populare Schriftsteller nahren diese lacherliche An- 
schauung, wie wir aus den zahlreichen Artikeln fiber 
dieses Thema ersehen. Bei diesen Autoren spielt das 
Schlagwort von der personlichen Selbstvergotterung die 
Hauptrolle, welche in der Anschauung vieler Okkultisten 
der Fluch unserer Zeit ist, aber seitens der genannten 
Klasse von Schriftstellern als der schonste Vorteil be^ 
trachtet wird. Krischna konstatiert die Wahrheit hierfiber 
deutlich genug im ffinfundzwanzigsten Vers: 

„Vereinigung mit dem Hochsten Geist wird durchden 
richtig erkennenden Weisen erlangt, welcher seine 
Sfinden vernichtet, die Zweifel zerstort, die Sinne und 
Organe gezfigelt hat, und der sich der Wohlfahrt aller 
Kreatureti widmetj^ Wenn diese letzte Qualifikation mangelt, 
dann ist er kein richtig erkennender Weiser und kann 
die Vereinigung mit dem Hochsten nicht erreichen* Und 
daraus geht hervor, dass selbst der bescheidenste Nach- 
ahmer, jeder nach dieser Vereinigung Strebende nach seiner 
besten Fahigkeit bestrebt sein muss, den erfolgreichen 
Weisen zu imitieren. Und das ist die Lehre des Meisters, 
denn Er sagt in vielen Stellen, dass wir, wenn v^ir seine 
Hfilfe erwarten wollen, uns dem Werk ffir die Menschheit 
widmen mfissen — im Bereiche unserer Befahigung dafun 
Mehr als das ist nicht verlangt* 

WILLIAM BREHON, 

Pseudonym ffir William Q. Judge. 
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